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प्रस्तावना 


अरविन्द आश्रम पांडिचेरी के श्री दिलीपकुमार राय ने इस पुस्तक मे हमारे 
समकालीन कुछ महापुरुषो, कलाकार रोम्याँ रोलॉ, महात्मा गाधी, विचारक 
बटेण्ड रसेल, कवि रवीन्द्रनाथ ठाकुर तथा तत्वदर्शी श्री अरविन्द के साथ अपने 
सभाषणो व पत्र-व्यवहार का सग्रह किया है । लेखक श्री दिलीपकुमार राय एक 
तीर्थयात्री है जो सत्य व ज्ञान की खोज मे तीर्थ यात्रा कर रहे हैं, और उन्होने 
अपनी पुस्तक का नाम 'महापुरुषो के साथ' रखा है। 
महामना क्या वस्तु है ? यह कोई मापने योग्य गुण प्रतीत नही होता, परन्तु 
फिर भी जब हम इसके सम्पर्क मे जाते है तो हम भट इसे पहचान लेते है। वे 
उच्च मन तथा वीर हृदय जो सन्देह रहित होकर तथा विष्न-बाधाओ की परवाह 
न करते हुए अपने लक्ष्य की ओर निरन्तर आगे बढते रहते है, अपने अन्दर महत्ता 
का गुण रखते है। रवीन्द्रनाथ ठाकुर ने कहा है, “भिन्‍न-भिन्‍न जलवायु के प्रत्येक 
देश मे कुछ पुरुष प्रकाश के केन्द्र के रूप में अवस्थित होते है, वे पुरण जो साहस 
पूबंक यह घोषणा करते है कि अकेला रह जाने पर भी वे किसी से भयभीत नही 
होते । तुम उनका उपहास कर सकते हो, उन पर अत्याचार कर सकते हो, यहाँ 
तक कि उनके प्राण तक ले सकते हो, परन्तु वे कभी भी घूंसे का जबाव लात से 
नही देंगे। कारण, वे हृदय के अन्दर विराजमान प्रभु की वाणी के प्रति अखड 
भक्ति व प्रेम के साथ प्रतिज्ञाबद्ध है। 
वे चुनी हुई आत्माएँ, अनेक मनोरजक व आवश्यक विषयो पर, जिनके दृढ़ 
विचार इस पुस्तक मे प्रकाशित किए गए है, अत्यन्त विनम्र तथा गहरी अन्तर्दृ ष्टि 
रखनेवाली हैं, वे साम्प्रदायिकता की सकीणंता से सर्वथा मुक्त है और उनके 
विचार महान्‌, उच्च तथा उदार है। उन्होने जीवन की केन्द्रीभूत समस्याओ के 
साथ सघर्ष किया है और अन्त मे निश्चयात्मक परिणामों पर पहुँच गए है । कोई 
भी व्यक्ति जिसमे आत्मा का प्रकाश विद्यमान है, जीवन व विचार के उन केद्धी- 
भूत भ्रइनो को, जिन्होंने अतीत के महान्‌ विचारको का ध्यान आकर्षित किया है, 


उठाए बिना नही रह सकता। मै कौन हूँ, मेरी उत्पत्ति का कारण क्या है, और 
किस अवस्था में मुके लीन होना है। मै किन प्राणियों से घिरा हुआ हूँ और मेरा 
उनसे क्या सम्बन्ध है ? कान्‍्ट ने मुख्य समस्याओ का तीन प्रइनो के रूप मे वर्णन 
किया है। मैं क्या जान सकता हूँ? मुझे, क्या करना चाहिए ? और मुझे क्या आशा 
करनी चाहिए ? पाँचो महापुरुषो ने इन अन्तिम अनिश्चितताओ पर गभीर 
विचार किया है और अथक परिश्रम तथा अनेक कष्ठो के बाद वे उन विस्तृत 
परिणामों पर पहुंचे है, जो प्रतिद्वन्द्दी अध॑सत्यो के सघर्ष तथा असम्बद्ध ज्ञान की 
थकावट से उनकी रक्षा करते है। बार-वार सिर उठानेवाले महायुद्धों की विभी- 
पिका से पीढित व निराश ससार, हमारे द्वारा घोषित किए जाने वाले धर्म के 
सिद्धान्तो और हमारे सामाजिक व्यवहार के बीच विद्यमान असगति के प्रति 
उनके मन में एक भीपण क्रोधाग्नि प्रज्जवलित कर देता है। 


१ 


प्रथम अध्याय हमे रोम्याँ रोलाँ की मृत्यु तथा उन सा्वभौम मूल्यों के प्रति, 
जो युद्ध के समय वहुतो के लिए विशेष कुछ अर्थ रखते थे, उनकी साहसपूर्ण दृढ 
आस्था की याद दिलाता है। उन्होंने ससार और उसके कष्टो को कालातीत 
अन्तदृ ष्टि से देखने का प्रयत्न किया। उन्होने अपना स्थान पहले पहल सन्‌ १९०३ 
में वीथोवन की जीवनी से बनाया था ।' अर्वाचीन कला भे बीथोवन सबसे उत्कृष्ट 
प्रवल शक्ति है, वह उन सब दलितो का, जो सतत कष्ट उठाते और सघण्ष करते 
है, परम मित्र हें ।” इस पुस्तक ने सगीत प्रेमियों के अतिरिक्त साधारण जनता 
का ध्यान भी अपनी ओर आकृष्ट किया। रोम्याँ रोलाँ संगीत से कला के रूप मे 
ही प्रेम नही करते थे, परन्तु उस साधना के रूप मे उसकी उपासना करते थे, जो 
काल व उसकी सीमा के वन्धनों पर विजयी है। उन्होने १६९०४ भें अपनी प्रसिद्ध 
कृति जॉन क्रिस्तोफ का प्रकाशन आरभ किया, जो स्वय एक पीडित सगीतज्ञ था 
और इस महान्‌ ग्रन्थ का अन्तिम भाग १६१४ के विश्वव्यापी महायुद्ध के बारह 
मास पूर्व प्रकाशित हुआ था । युद्ध के बावजूद उन्होंने आत्मा की विजय तथा 
मनुप्य की महानता में अपना विश्वास कायम रखा | एण्टिगौन के शब्दों मे 
उन्होने जॉन क्रिस्तोफ के बारे मे जो कथन किया है, वह वे अपने बारे मे भी ठीक 
उसी प्रकार कह सकते थे, “मै प्रेम करने के लिए ही वनाया गया था, घुणा करने 
के लिए नहीं। उनकी रचताओ से हम यह अनुभव करते है कि मनुष्य की आत्मा 
चाहे पूर्व में हो या पद्चिम मे, सव स्थानों पर एक समान है।” नग्न आत्मा के 
लिए पूर्व या पश्चिम का कोई पृथक्‌ अस्तित्व नही है,ये वस्तुएँ केवल उसके आवरण 
मात्र है। सारा विज्व ही उसका निवास स्थान है। और चूँकि उसका घर हममे 
से प्रत्येक के अन्दर विद्यमान है, यह हम सबसे समान रूप से सम्बद्ध हैं।” यह 
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एक वैयक्तिक पारलौकिता है जिसे समर्पण कहते है, परन्तु यदि यह पारलौ- 
किकता ऐसी है जो व्यक्ति को समाज से विभुख कर देती है, तो यह धर्म का परि- 
त्याग है। यदि वे लोग, जो सत्ता की चोटी पर बैठे हुए शक्तिशालियो को नीचे 
गिराने तथा पददलितो को ऊपर उठाने का प्रयत्त करते है, किसी अदृश्य सत्ता मे 
विद्वास नहो करते,तो ईहवरीय सत्ता मे विश्वास रखने वालो को लज्जा से अपना 
सिर नीचे भुका लेना चाहिए, क्योकि उन्होने अपना असली काये दूसरो पर छोड 
दिया है । हमारे राजनीतिज्ञो मे धर्म की भावना की कमी है और हमारे धामिक 
पुरुषों मे सामाजिक उत्साह का अभाव है। धर्म को अत्याचार, आक्रमण तथा अन्याय 
का सबसे प्रवल शत्रु होता चाहिए। यदि वह इसमें से किसी का भी साथ देता है, 
या शवित प्रतिष्ठा के साथ समझौता करता है व पाप की शक्तियों के साथ सधि 
करता है, तो वह कमजोर, दिखावटी व शक्तिहीन हो जाता है। धर्म क्रान्तिकारी 
है, अन्यया वह मिथ्या है। गाधी ने राजनैतिक क्षेत्र भे धर्म की आत्मा का प्रवेश 
कराया। उनकी दृष्टि मे युद्ध से बढ़कर और कोई अपराध नही है, और 
सव विचारशील सच्चे धामिक पुरुष इसमे एकमत है। जुलाई, १६३७ में आक्स- 
फोर्ड में गैर रोमन चर्च की परिषद्‌ से जो सन्देश प्रचारित किया गया था, वह 
इस प्रकार हे, “विश्वव्यापी चर्च विश्व के सब राष्ट्रो का सिहावलोकन करके, 
जिनमे से प्रत्येक मे इसकी शाखाएँ स्थापित है, विना किसी शर्त व प्रतिबध के 
युद्ध को निन्दित व दूपित घोषित करता है। युद्ध केवल पाप की ही बभिव्यक्ति 
या फल है।” 

गाधी ने अन्याय व णोषण को दूर करने के लिए कष्ट-सहन की नीति का 
प्रयोग किया है। यद्यपि वे वास्तव मे भनुष्यमात्र के सेवक थे, तथापि वे भारत के 
प्लेटफार्म से मनुष्य जाति की सेवा कर रहे थे। हमे फल की प्राप्ति के लिए वृक्ष 
को काट देने की आवश्यकता नही होती । इसी प्रकार मनुष्य समाज की पृणंता के 
लिए हमे परिवार या राष्ट्र के विनाश करने की आवश्यकता नही । हमे उचित 
दिश्ञा मे उनका विकास करके, और उतमे से उस स्वार्थ भावना का विनाश करके 
जो उनके सही विकास को रोकती है, उनको परिवर्तित करने की आवश्यकता है । 
देशभक्ति ऐसा विकार नही है, जिसका उन्मूलन आवश्यक है, अपितु यह एक 
गक्ति है जिसका उपयोग विश्व समाज की सेवा के लिए करना चाहिए। गाघी 
जब भारत की स्वतत्नता के लिए सग्राम करते थे। उनके लिए स्वतन्नता केवल 
राजनीतिक शक्ति की प्राप्तिमात्र नही है, अपितु एक नवजीवन मे प्रवेश है जिसमे 
समस्त पदायं एक परिवर्तित रूप धारण कर लेते है और मानवीय अत्याचार व 
भोपण का किसी भी रूप मे अस्तित्व नही रहता | इसके लिए एक नई शिक्षा, एक 


नए नियत्रण, ईववर मे दृढ़ विश्वास तथा मनुष्य जाति की नि स्वार्थ सेवा की 
आवश्यकता होती है। 


डरे 


श्री दिलीपकुमार राय द्वारा बद्रेण्ड रसेल का वर्णन इस बात का साक्षी है 
कि किसी व्यक्ति की प्रशसा करने के लिए उससे सहमत होना आवश्यक नही है। 
श्री दिलीपकुमार का मत है कि उच्चतर मातवीय मूल्य, सौदर्यानुभूति, नैतिक 
चेतना और धामिक अन्त ष्टि की व्याख्या भौतिक यात्रिक व प्राकृतिक विकास- 
बाद के शब्दों मे नही की जा सकती और इसलिए उनका विचार है कि रसेल का 
वह वैज्ञानिक मानववाद, जो प्राकृतिक विकासवाद के शब्दों में इनकी व्याख्या 
करने का प्रयत्न करता है, एक दाशनिक या आध्यात्मिकवाद के रूप में अन्य स्थुल- 
तर भौतिक वादो की अपेक्षा अधिक संतोषप्रद नही है । यदि उपासना व पूजा की 
इच्छा और किसी शाश्वत सत्ता में विश्वास ही धर्म के लक्षण है तो यह नही कहा 
न्य सकता कि बद्ठेंण्ड रसेल ते धर्म की आत्मा का अनुभव किया है। तथापि मानवता 
के प्रति उनका गभीर प्रेम, पाखड व दभ के प्रति उनकी तीत्र धुणा और दलित 
राष्ट्रीव पीडित जतता की उनकी वकालत ते उनके लिए नवयुवको के हृदय मे 
प्रेम व श्रद्धा को पैदा किया है और नव आशा का सचार किया है। “हमे उस 
नैतिकता की आवश्यकता है, जो जीवन के प्रेम पर आधारित है और निश्चित सफ- 
लता व उत्नति मे आनन्द पर अवलम9्बित है।'''वह मनुष्य, जो दूसरो को प्रसन्न 
देखकर प्रसत्त, उदार व महान होता है, उसे ही हमे अच्छा समझना चाहिए। ** 
और वह व्यक्ति जो दूसरो के ऊपर अत्याचार करके, उनका शोपण करके फलता- 
फूलता है, उसे हमे अधामिक या पापी समझना चाहिए, चाहे वह नियमपूर्वक चर्च 
मे क्यो न जाता हो ?” रसेल अपने मानसिक आकाश को रहस्यवादी मेघो से मुक्त" 
रखना चाहते है। परन्तु साथ ही पीडित मानवता के लिए उनके हृदय मे एक 
“रहस्यवादी कोमलता” है। अस्पष्ट व सदिरध विचार, मूर्खतापूर्ण निषेधो व 
अधविश्वासो के प्रति उनके हृदय में एक तीत्र घृणा है। १९०३ मे उन्होने 'इण्डि- 
पेण्डेण्ट रिव्यू” नामक पत्रिका के, 'एक स्वतत्र मनुष्य की पूजा' शीषंक एक प्रसिद्ध 
लेख मे अपने भातिशून्य बुद्धिवादी दर्शन शास्त्र का वर्णन किया है। बाद मे 
उन्होने अपनी पुस्तक “रहस्यवाद और तर्क मे उसका इस टिप्पणी के साथ समावेश 
किया है कि लेखक का जीवन के प्रति रुख मुख्यतत ऐसा प्रतीत होता है, जो उन 
सब व्यक्तियों को जो कट्टर धामिक भावनाओ मे विश्वास नही रखते, आन्तरिक 
पराजय से बचने के लिए स्वीकार करना आवश्यक है। चिर स्मरणीय शब्दो मे 
बद्रेप्ड रसेल कहते है ' 

“मनुष्य का जीवन अदृश्य शक्यों से घिरी हुई थकावट व कष्टो की यातना- 
पूर्ण अन्धकारमय रात्रि मे एक ऐसे लक्ष्य के लिए दीध् यात्रा है, जिस तक पहुँचने 
की आशा बहुत कम व्यक्ति कर सकते है, ओर जहाँ हर कोई भी व्यक्ति अधिक 


देर तक नही ठहर सकता। हसारे साथी एक के बाद एक जैसे ही आगे बढते है, 
वैसे ही मर्वशक्तिशाली मृत्यु के शात आदेश से वे हमारी आँखो से विलुप्त होते है। 
समय वहुत ही अल्प है, जिसमे कि हम उनकी कुछ सहायता कर सकते है, जिनमे 
उनके सुख व दु ख का निर्णय होता है। 

वे हमे हमारे कर्मों के बदले स्वर्ग मे किन्ही सुखो का प्रलोभन दिए बिना 
हमारे मन्मुख भौतिक पदार्थों की क्षणभगुरता का प्रतिपादन करते है, और साथ ही 
हमे भद्र व दयालु बनने की प्रेरणा देते है । 

“उनके मार्ग मे सूर्य का प्रकाश फैलाने, सहानुभूति के प्रलेप द्वारा उनके कष्टो 
को हल्का करने, अथक स्नेह के सात्विक सुख को उन्हें प्रदान करने और निराशा 
के क्षणो में उनमे विद्वास की विद्युत्‌ भरने का काय्य॑ हमारा होना चाहिए ।” 

रसेल यह अनुभवकरते प्रतीत नही होते कि वहमान३-प्राणी, जो जगत्‌ का निर्णा- 
यक वन सकता है, जिसको इतनी वृद्धि है कि वह जान सकता है कि इस भूखड के 
उत्तिहास मे उसका जीवन एक छोटी-सी घटना मात्र है, जिसने अपनी चेतना को 
इतना विकसित कर लिया है कि वह ससार के अपव्यय तथा अभाव के प्रति विद्रोह 
करने को तैयार है, वह ससार की घटनाओ मे एक साधारण घटना मात्र नही है, 
व अन्य इद्रियगोचर पदार्थों की तरह साधारण पदार्थ नहीं है। यदि वह केवल 
वही होता तो निराशा के क्षणो मे विदवास का सचार कैसे हो सकता था? 
रसेल का मानववाद हमे शान के साथ मृत्यु का आलिगन करने के लिए प्रोत्साहित 
कर सकता है, परन्तु क्या वह हमे आशा के साथ जीवन व्यतीत करने की प्रेरणा 
भी देता है ” रसेल जब हमे “अपने साथियो के मार्ग मे सुर्य॑ का प्रकाश फैलाने, 
सहानुभूति के प्रलेप द्वारा उनके कष्टो को हल्का करने, अथक स्नेह के सात्विक 
सुत् को उन्हें प्रदान करने, और निराशा के क्षणो मे उनसे विश्वास का सचार 
करने' का आदेज करते है तो वह हमे यही सोचने के लिए प्रोत्साहित करते हैं कि 
हम मनुष्य जाति की उन्नति के लिए वहुत कुछ कार्य कर सकते है और कोई मूल' 
प्रवृत्ति हमे इसके लिए प्रेरित करती है। हमे उसकी सहायता करनी चाहिए व 
उत्तके साथ कार्य करना चाहिए। ईश्वर का अनुभव एक ऐसा अनुभव है जिसे हम 
उस भूखण्ड पर मनृप्य जाति के भविष्य की रक्षा द्वारा प्राप्त कर सकते है, वह एक 
ऐसा अनुभव है जिसकी आकाक्षा मानवता करती है। 


४ 


रवीन्धनाथ ठाकुर भारतीय पुनर्जागरण की वह महानतम विभूति हैं 
जिन्‍्होने उस युग को, जिसमे वह विद्यमान थे, प्रकाशित किया है। वह उन विरले 
पुरुषों में से हैं जिनके बारे में विना अतिशयोक्ित के यह कहा जा सकता है कि 
उनके समान व्यक्ति उनकी अपनी पीढी में तथा आने वाली पीढ़ियो मे भी होना 


कठिन है। वह स्वभावत एक कवि थे, और इसलिए कर्मशीलता में ही वह पूर्णता 
की खोज करते थे नकिपलायन मे । वह जीवन-पर्यन्त मनुष्य जाति के मनको बधन- 
मुक्त करने के लिए प्रत्यत्वशील रहे | वे उन पागलपन, अन्यायों व अस्तव्यस्तताओ 
के विरुद्ध, जो किसी न किसी रूप मे मानव जाति को खोखला बनाने मे व्यस्त है, 
मनुष्य जाति को निरन्तर सावधान व जागरूक करते रहे । उन्होने जहाँ विदेशियों 
द्वारा भारतीयों के शोषण के विरुद्ध सघर्प किया, वहाँ भारतीय मन की आन्तरिक 
दासता के विरुद्ध भी उसी प्रकार सम्राम किया । यदि हमे अत्याचारी जासक को 
सिहासन-च्युत करना है, तो हमे पहले उस सिंहासन के विनाश करने की 
आवश्यकता है, जो हमने उसके लिए अपने अन्दर स्थापित किया हुआ है। कोई 
भी स्वेच्छाचारी शासक स्वतत्र मन पर शासन नही कर सकता । विश्वभारती 
की स्थापना द्वारा रवीन्द्रनाथ ने उस विश्वराष्ट्र मण्डल का प्रथत्न किया, जिसकी 
आधार-शिला सार्वभौम नैतिक नियमो पर टिकी हुई है । 


9 


श्री अरविन्द हमारे लेखक की समस्त हादिक भक्ति के अधिकारी है। 
श्री अरविन्द उन रहस्यवादी आत्माओ के बौद्धिक बल के एक महान्‌ उदाहरण है, 
जिनके पास हम उनकी बौद्धिक सृक्ष्मताओ को ग्रहण करने के लिए इतना नही 
जाते, जितना कि जीवन सदेश्ष प्राप्त करने के लिए जाते है। उनके विचारो की 
गभीर उच्चता, उत्कृष्ट कला की ऊँचाई से आवृत उनका विस्तृत ज्ञान तथा दिव्य 
जीवन के प्रति उनकी आत्मा की साक्षी आदि उनके सव गुण पाँचवे अध्याय में 
दिए हुए उद्ध रणो से प्रकट हो जाते है। 

हम एक नए युग के द्वार पर खडे है। वर्तमान उलझनो से उत्पन्न अव्यवस्था 
तथा अनिश्चितताये उन वैज्ञानिक सफलताओ के सर्वथा प्रतिकूल है जिन्होने 
स्थानगत दूरी को सर्वथा नगण्य वना दिया है, जिन्होने हमे एक सप्ताह के अन्दर 
समस्त पृथ्वी का चवकर लगाने की सामर्थ्यं प्रदान की है, और जिन्होंने कलकत्ता 
व सेनफ्र सिस्‍्को जैसे सुद्रवर्ती नगरो मे टेलीफोन द्वारा बातचीत करने की सुविधा 
प्रदान की है। ससार की यह अव्यवस्था मनुष्य के उस मानसिक असतुलन तथा 
विपयंस्त चैतन्य का परिणाम है जो कई सदियो से हमारे विचार मे व्याप्त है। 
जब तक विक्वृत दृष्टि रखने वाले व्यक्ति सत्तारूढ़ है, तब तक मनुष्य जाति का 
भविष्य अधकारपूर्ण बना रहेगा । आधुनिक मनुष्य की मुख्य आवश्यकता उसकी 
पूर्णता है जो अपने अन्दर उस साम्यावस्था व सतुलन की प्राप्ति है, जो विश्व के 
साथ उसके सवधो मे प्रतिबिम्बित होगी | श्री अरविन्द के जीवन तथा शिक्षा का 
उद्देग्य इस प्रकार के एकीकृत पूर्ण मनृष्य के राज्य मे प्रवेश करना ही है। 

इश्वर का शब्द गतिशील व ज्ञाइवत है । दिव्य आत्मा समग्र मानवता की 


आत्मा को समाच्छत्न करके अन्दर निवास करती है। इतिहास मनुष्य की शिक्षा 
की सीढियो का लेखा है । प्रत्येक युग मे ऋषि व महात्मा उस वर्धभान शब्द को 
अभिव्यक्त करते है जो मनुष्य की जीवित आत्मा को सौपा गया है, वे मनुष्यों के 
सामने उन तत्वो व सत्यो की व्याख्या करते है, जिन्हे कि वे एक अस्पष्ट आकाक्षा 
अथवा असतोष के हूप मे ही जानते है। 

बट्रेण्ड रसेल के अतिरिक्त दिलीपकुमार राय के सब गुरुजन उस ईश्वर की 
सत्ता मे, जो समस्त अभिव्यक्ति पदार्थों की मूलभूत अनभिव्यक्त सत्ता है, तथा 
मानवीय प्राणियो की दिव्य प्रकृति को जानते, प्रेम करने और उसके साथ जात्म- 
सात होने की इच्छा व सामथ्यें में विश्वास करते हैं। मालवीय जीवन का मुख्य व 
अन्तिम लक्ष्य भी ईइवर से यह सम्पर्क व तादात्म्य सम्पादद करता ही है। यह 
पाँचो गुरुजच इस बात को मानते है कि मानवता अभी विद्यमान नही है, वह 
प्रयत्त कर रही है और धीरे-धीरे विकसित हो रही है। मानवता बनने की हालत 
मे है और इसका बनाता आवश्यकता है | इसके लिए एक नए अनुशासत, एक नए 
नियम व धर्म के पालन की आवश्यकता है, जिसका मार्य श्री अरविन्द के लेखो मे 
गभीरता व विस्तारपृर्वक प्रदर्शित है। 

हम इस अमूल्य पुस्तक को जो मनुष्य जाति के कल्याण की नैतिक भावन से 
प्रेरित है, इतनी सरल तथा सुन्दर भाषा मे लिखकर प्रकाशित करने के लिए 
दिलीपकुमार राय के अत्यन्त कृतज्ञ है। 


-- सर्वपहली राधाकृष्णन 


भूमिका 


अपने आनन्द व उत्साह की अनुभूतियों मे दूसरे लोग भी साझीदार हो सके 
यह इच्छा मनुष्य के लिए स्वाभाविक है। इस पुस्तक के प्रकाशन में भी यही 
इच्छा मुख्य रूप से प्रेरक है। इस पुस्तक मे प्रकाशित वार्तालापो से जो आनन्द 
मुझे प्राप्त हुआ है, उसका अशमात्र भी यदि पाठक प्राप्त कर सके तो मैं अपने 
परिश्रम को सफल समझूंगा। 

यद्यपि पहले मैंने उन्हे बगाल मे प्रकाशित किया था, परन्तु काफी समय तक 
मैं उसका अग्रेजी अनुवाद प्रकाशित करने का निर्णय न कर सका । थोडा ही समय 
बीता था जबकि मुझे, उसकी उपयोगिता का कुछ आभास हुआ, जिसके लिए मै 
अपने उन मित्रो व अपरिचित सज्जनो का आभारी हूँ, जिन्होने मुके इसके लिए 
प्रोत्साहन दिया । उनमे से मैं केवल दो का हवाला यहाँ देता हैँ, क्योकि कदाचित्‌ 
यह स्वेसाधारण को रुचिकर प्रतीत हो । 

१६२७ भे जब मैं भारतीय सगीत के राग-विकास सम्बन्धी व्याख्यानो के 
सिलसिले मे यूरोप भ्रमण कर रहा था, तब श्री हैवलाक एलिस ने श्री रवीन्द्रनाथ 
के साथ हुए मेरे 'पुरुष के विरुद्ध नारी का स्वधर्म' वार्त्तालाप के बारे मे इस प्रकार 
लिखा 

“मुझे यह देखकर बडी प्रसन्‍्तता हुई है कि टैगोर ने मेरी पुस्तक 'पुरुष और 
नारी मे प्रतिपादित प्राय प्रत्येक पहलू पर अत्यन्त स्पष्ट रूप मे अपने विचार 
प्रकट किये है ।सक्षेप मे, मैं अपने विचारो की इस प्रकार मुझसे कही अधिक 
विद्वत्ता के साथ तथा इससे और अधिक सक्षिप्त व सुन्दर भाषा मे वर्णन की आशा 
नही कर सकता 

इन्ही वार्त्तालापो के सम्बन्ध मे लिखते हुए उन्होने अपने एक और पत्र मे 
लिखा कि 'महापुरुषो का जो चित्राकन उक्त पुस्तक में किया गया है, उसमे मुझे 
वहुत अधिक रस मिला” और इस पाँच महापुरुषों के चुनाव के बारे मे भेरी 
प्रशसा करते हुए उन्होने लिखा कि मैंने वास्तव मे “पॉच प्रतिनिधि व्यक्तियों का 


चुनाव किया है।” 

रवीच्धनाथ ने भी एक बगला मासिक पत्रिका में लिखा था--दिलीपकुमार 
में एक मुख्य गुण है, वह सुनना चाहता है, और यही कारण है वि वह श्रवण योग्य 
वसस्‍्तुओ को वक्‍ता के अन्तर से बाहर खीच लाता है। श्रवर्णेच्छा केवल एक 
निष्किय गुण नही है, अपितु यह एक सक्तिय गुण है, इससे वक्ता की वक्‍तृत्व शक्ति 
प्रदीप्त व जागृत होती है। और चूँकि हम अपने मनोभावों को वाह्माभिव्यक्ति 
द्वारा ही यथार्थ रूप मे जान सकते है, दिलीपकुमार राय ने मुझे अनेक वार अपने 
विचारों को जानने का आनन्द प्रदान किया है।' 

इसी प्रकार के प्रशसा वाक्यों ने, जिनके कि वास्तव में मैं योग्य नही हूँ, मुझे 
इन वार्तालापो को पुस्तकाकार रूप में लिपिवद्ध कर प्रकाशित करने के लिए 
साहस प्रदान किया। 

परन्तु इन वा्तलापो के प्रकाशन में सबसे मुख्य कारण उस आनन्दानुभूति 
की ग्रावव्यकता की भावना है, जो सच्चे महापुरुषों के ससर्ग से ही प्राप्त हो सकती 
है। आल्द्स हक्सले ने विलक्षण वुद्धिशाली होनहार बालक के बारे मे एक कहानी 
में लिखा है 

“शायद प्रतिभाशाली भनुष्य ही सच्चा मनुष्य है, मनृष्य जाति के समस्त 
इतिहास में कुछ सहस्र मनुष्य हो सच्चे मनुष्य हैं, और शेप हम सब । हम क्या हैं, 
रिक्षा पाने योग्य पशु ! सच्चे मनुष्यों की सहायता के बिना हमे कुछ भी उपलब्ध 
नही हो सकता । वे सव उच्च विचार, जिनसे हम परिचित है, हमारे जैसे क्षुद्र 
मनो में कभी उदित नहीं हो सकते थे। वीज वोकर उनमे उन्हे पैदा किया जा 
सकता है, परन्तु हमारे मनो में स्वाभाविक रूप से उनके पैदा करने की शक्ति 
कदापि नही है।" 

॥॒ इसलिए मैं उन महापुरुषों को धन्यवाद देने का प्रयत्न नही करूँगा, जिन्होंने 
प्रत्येक यूग मे आद्ों का निर्माण किया है, और स्वय मुझे इस पुस्तक के प्रकाशन 
के लिए प्रेरणा प्रदान की है, साथ ही जिन महापुरुषो का ऋण कभी अदा नही 
किया जा सकता उनका चिरऋणी रहना ही उत्साहप्रद है। 

तथापि मुभे अनेक दयालु मित्रो को, जिन्होंने मुझे अपनी उदार सहायता व 
उत्साह प्रदान किया है, धन्यवाद देना आवश्यक है, जिनमे से कुछ नाम विशेष रूप 
से उल्लेखनीय हैं 
का कर अग्रेज कप एलेन कोहेन, जिन्होने मेरी पुस्तक की टाइप लिपि 

ग नजाधन किया है, तथा विशेष - 
बानू निर्देश दिये ै | रपसे पाण्चात्य पाठकों के लिए कुछ मूल्य: 


श्रीमती फरीदा हसरिथदास, एक स्विस महिला, जिन्‍्होने मुझे उसी प्रकार 
महायता प्रदान की है। 


अपने पुराने मित्र कृष्ण प्रेम का आभारी हूँ, जिन्‍्होने श्री अरविद के साथ 
मेरे वार्तालापो का सशोधन किया है । 

इसके अतिरिक्त मैं बटेण्ड रसेल, रवीन्द्रनाथ और आल्ड्स हक्सले तथा कुछ 
अन्य लेखको की पुस्तकों में से कुछ फुटकर प्रकाशित करने की आज्ञा प्रदान करने 
के लिए लौंगमैन ग्रीन, जाजें एलन अनविन, मैकमिलन, चैटो विन्डस आदि प्रका- 
शको को भी धन्यवाद देता हूँ । साथ ही विध्वभारती का भी कतज्ञ हूँ, जिन्होंने 
खीद्धनाथ से मेरे वार्तालाप की बैगला कापी का तथा कविताओ का अग्रेजी 
अनुवाद प्रकाशित करने की अनुमति प्रदान की । 

मै अपने मित्र जी० वेकटाचलम्‌ का भी ऋणी हूँ, जिन्होने पुस्तक का नाम 
सुझाया है। 

मुझे इस बात की हादिक प्रसन्‍नता है कि मेरी अग्रेजी पुस्तक अब हिन्दी 
पाठकों को भी सुलभ हो सकेगी जिसका श्रेय गुरुकुल विश्वविद्यालय के भूतपूर्व 
दर्शनशास्त्र के अध्यापक श्री धनराज विद्यालकार को है। दूसरी भाषा मे अनुवाद 
कर मूल के भावो को सुरक्षित रखना आसान काम नही है। पर जहाँ तक मै सम- 
झता हूं श्री धनराजजी ने इस काम को बखूबी किया है। 


कृष्ण मन्दिर पूना --दिलीपकुमार राय 
१९६७ 
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सिथ्या प्रतिमाओ का खण्डन कौन करेगा ? उनके रूढ सम्प्रदायवादी उपा- 
सको की आँखे कौन खोलेगा ? कौन उन्हे समझावेगा कि किसी भी धामिक या 
ऐहिक इष्ट देवता को, चाहे वह कितना भी शक्तिशाली क्यों न हो, यह अधि- 
कार प्राप्त नही है कि वह अपने बल से अन्य मनुष्यों की आत्मा पर अपना प्रभुत्व 

स्थापित कर सके या उन्हे अवज्ञा अथवा घृणा की दृष्टि से देखे ? 
--रोम्याँ रोलां 


आवरण मुक्त आत्मा के लिए प्राच्य व पाश्चात्य कोई भेद नहीं है। यह 
केवल उसके बाह्य आवरण मात्र है । समस्त विद्व ही उसका निवास-स्थान है, 
और हममे से प्रत्येक भे ही जब आत्मा का निवास है, तब हम सभी उसके समान 
अधिकारी है। 

हम उस भावी प्रतिज्ञात भूमि को देखने के लिए जीवित न रह सकेगे। 
लेकिन क्या यह पर्याप्त नही है कि हम यह जानते है कि वह प्रतिज्ञात भूमि कहाँ 
है मौर किस मार्ग द्वारा वहाँ तक पहुँचा जा सकता है। 


--रोम्याँ रोलाँ 


१ 


रोम्याँ रोलॉ 


रोम्याँ रोलाँ की तरफ मैं सबसे पहले उनके सुप्रसिद्ध उपन्यास 'जाँ क्रिस्तोफ' 
एवं सगीत सबधी उन भ्रालोचनाभ्रो व विचारो द्वारा, जोकि उसके अन्दर गभीर 
रूप से ओोतप्रोत हैं, भाकृष्ठ हुआ था। मैं उनसे मिलकर भारतीय सगीत के बारे 
मे जो राग सगीत के रूप मे ही विशेष रूप से विकसित हुआ है, उनके विचार जानने 
के लिए उत्सुक था। इसलिए मैंने पाइचात्य सगीत का अध्ययन करने वाले 'एक 
भारतीय गायक' के रूप में भ्रपना परिचय देते हुए एक पत्र उन्हे कंम्ब्रिज से 
लिखा | उन्होने मेरे पत्र का उत्तर देते हुए मुझे शियोनक नामक स्विटमरलंण्ड 
के एक छोटे ग्राम में, जहाँ पर वह उस समय ठहरे हुए थे, मिलने के लिए हृदय 
से झामत्रित किया । यह घटना सन्‌ १६२० की ग्रीष्म ऋतु की है। मैं शीघ्र ही 
पेरिस व लोज़ान होता हुआ जुलाई मास में उनके सुन्दर ग्राम्य होटल में जा 
पहुँचा । 

उनके प्रथम दर्शन से मुझ पर जो प्रभाव पडा, वह यद्यपि मेरी आशाओ के 
सर्वंथा अनुरूप नही था, तथापि मैं एकदम श्रवर्णनीय रूप से मुग्घ हो गया। 
उनकी मुलाकृति नम्र थी और उसमे मुके कोई विशेष मार्के की बात दिखाई न 
दी। उनका गेहुँश्ना रग, तरल हरित आँखे, कुछ भुका हुआ व इकहरा बदन, 
श्राइचर्यजनक रूप से पाण्डुर मुखाक्ृति, सुनने मे मदु परन्तु भ्रगम्भीर स्वर, इन 
सब लक्षणों से प्रारम्भ में मुझे उनसे कुछ निराशा-सी हुई। परन्तु इन सब बातो 
के होते हुए भी उनके भ्रन्दर कोई ऐसी भ्रद्भुत वस्तु थी जो अनायास ही अपनी 
तरफ भआ्राइईष्ट करती भी, एक ऐसा जादू था जो मतन्र-मुग्ध बना देता था तथा एक 
ऐसी सम्मोहिनी शक्षित थी जो अज्ञात रूप से इस तरह छा जाती और आशा से 
कही अधिक प्रभावित करती थी। क्यो न हो, उनके अन्दर तपस्वियों का-सा तेज 


२ महापुरुषों के साथ 


व उनके चारो शोर रहस्यवादियो का-सा आ्राध्यात्मिक प्रभाव ! उनके बारे मे 
जितनी ही अधिक जानकारी प्राप्त होती जाती थी, निश्चित रूप से उनका प्रभाव 
भी उतना ही अदम्य प्रतीत होता था । 

भारतीय सगीत के बारे मे हमारी बहुधा बातचीत हुई। मुझसे केदारा' जैसे 
कुछ भारतीय पक्के राग को सुनकर (जो प्रीक भ्रोलियत राग से मिलता-जुलता 
है) वह बहुत प्रभावित हुए, भर ग्रहणशील यूरोपवासियों द्वारा भारतीय 
सगीत के लिए भ्रत्यन्त उज्ज्वल भविष्य की आशा प्रकट की । उन्होंने कहा कि 
यूरोप इस समय अपनी संगीत प्रभिव्यजना के लिए एक नई दिल्ला की भरसक 
खोज कर रहा है, प्रौर उनकी राय मे भारतीय सगीत उसे प्राने वाले समय मे 
नई प्रेरणा दे सकता है। इसलिए उन्होने मुझे भारतीय सगीत को लिपिबद्ध कर 
यूरोप मे प्रकाशित करने के लिए प्रेरित किया । 

लेकिन उनके झ्ाशावाद का मुझ पर विशेष प्रभाव न हुआ क्योकि मुझे 
विश्वास था कि यूरोपवासियों के लिए, चाहे कितने ही ग्रहणशील क्यो न हो, 
हमारे सगीत की प्रच्छन्त गहराई का मापना सुगम कार्य न होगा, क्योकि उनके 
प्रन्दर न तो हमारे जैसी राग-भावना है और न उनके कान ही हमारे राग के 
सगीतात्मक विकास-सम्बन्धी सुक्ष्म भेदों को ग्रहण करने में समर्थ है। इसलिए 
मैंने उनके सम्मुख्त यह तक प्रस्तुत किया कि हमारा सगीत पादचात्य श्रोताओं 
को, जिनके कान शुरू से श्राखिर तक हारमनी-स्वर सभगीत, ध्वनिसमन्वय भर 
झ्रार्कस्ट्र शन-सामू हिक वादन मे दीक्षित है, कभी भी तृप्ति प्रदान नही कर सकता। 
हमारे सगीत का श्रानन्द-क्षेत्र पादचात्य सगीत-क्षेत्र से सवंथा भिन्‍न है, और उसके 
श्रन्दर यूरोप का प्रवेश विना विशेष दीक्षा लिये असम्भव है । 

लेकिन रोलाँ मुझसे सहमत न हुए। बाद को ३१ जुलाई १९२२ के एक 
पत्र मे उन्होने मुके लिखा-“मै तुम्हारे इस विचार से सहमत नही हूँ कि जब तक 
कोई व्यक्ति किसी पेशेवर भ्रथवा कलाविद्‌ की तरह पहले इस विषय का गभीर 
अध्ययन न कर ले तव तक उसके लिए भारतीय सगीत या अन्य किसो सगीत 
का झानन्द ले सकना अ्रसम्भव है। मेरा भ्रपना विश्वास है कि किसी भी कला 
की महत्ता इसी वात मे निहित है कि वह उस कला से सवंथा अ्रनभिज्ञ व्यक्ति को 
भी, यद्यपि निरचय ही पूर्ण रूप से अथवा कनाकार की भ्रनुभूति के साथ नही, 
प्रभावित कर सके । परन्तु कला की किसी भी उत्कृष्ट कृति मे यह गुण आवश्यक 
है कि वह जनमाधारण की भ्राध्यात्मिक भूख को सतुष्ट करने मे किसी हद तक 
समर्थ हो। क्या स्वय ईसा ने यह नही कहा था, “सब लोग इससे श्रपनी क्षुघा व 
पिपासा जात करें, क्योकि यह मेरा भ्रपना रक्त है।” निश्चय ही ईसा कुछ मुट्ठी- 
भर नवदीक्षित ईसाइयो को ही सच्चे ईसाई धर्म का पाठ पढाने के लिए बलि 
नही हुए थे। तुम एक महान्‌ कलाकार से केवल थोड़े-से अतरग दीक्षितों मात्र 


रोम्याँ रोलाँ ३ 


की ही सतुष्टि के लिए इतना कष्ट सहन करने, स्वप्न देखने तथा रचना करने 
की झ्राशा क्यो करते हो ? सच्चे सगीत की स्वर्गीय ज्योति अन्त स्फुरित शब्द 
(दिव्य वाणी) के समान उसी स्थान पर जाकर पडती है जहाँ प्रभु की इच्छा 
होती है। भ्रधिकारी श्रोतागण का चुनाव करना नही, प्रत्युत गाते जाना ही 
हमारा धर्म है।” 

उन्होने मुझे लिखा “जो सुन्दर गीत तुमने मुझे सुनाए है उनसे मेरी यह 
धारणा भर भी पुष्ट हो गई है कि तुम्हारे व हमारे सगीत के बीच की खाई को 
पाटना, जितना असम्भव तुम सोचते हो वह उससे कही अधिक सरल है। मैं 
अनुभव करता हूँ कि टेगोर, कुमारस्वामी व तुम जैसे कुछ सज्जनो ने तुम्हारे 
व हमारे सगीत को पृथक्‌ करने वाली खाई को कुछ बढाकर बताया है। तुम्हारी 
सगीत-कला को हृदयगम करने मे एक पाश्चात्य व्यक्ति को जो कठिनाई होती है, 
उसे तुम लोग बहुत-कुछ बढा-चढाकर देखते हो। शायद तुमने अग्ने ज व अ्रमेरिकन 
लोगो की, जो सगीतानुराग मे सबसे पिछडी हुई जातियाँ है, सगीत-सम्बन्धी उदा- 
सीनता को देखकर ही भ्रपनी यह धारणा बना ली है। इन दोनो जातियो का 
सगीत तो मृतप्राय है। परन्तु जब तुम फ्रासीसी, रूसी व जम्मेन छोगो के सम्पर्क 
मे ग्राप्ोगे, जिनमे सगीतानुराग की वृत्ति खूब विकसित है, तब तुम्हे यह ज्ञात हो 
३५ कि वे लोग तुम्हारे सगीत-सौंदर्य को कितनी सुगमता से हृदयगम कर 
सकते है। 

' निस्सदेह यह ठीक है कि तुम्हारे व हमारे सगीत की भाषा मे भेद होने के 
करण हम तुम्हारे सगीत की कुछ बहुमुल्य बातो को भी ग्रहण न कर सकंगे जो 
तुम्हारे लिए अत्यन्त मूल्यवान है। ठीक वैसे ही जैसे कि कोई फ्रासीसी चाहे वह 
शक्सपीयर का कितना ही उत्साही भक्त व प्रशसक क्यो न हो, उसमे कुछ ऐसी 
कीमती बाते नही देख पाता जो कि एक भ्रग्नेज की दृष्टि मे श्रत्यन्त मूल्यवान 
है। लेकिन तुम्हारे सगीत का गभीर सार्वभौम भ्ावेदन किसी भी सगीतानुरागी 
भत्मा को झकृत किए बिना नहीं रह सकता। ग्ाग्नो, हम मिलकर भारत व 
पूरोप को, जो दोनो एक ही महान्‌ भारयये-परिवार के सदस्य हैं, पर जिन्हे स्थान 
की दूरी ने ऋरतापूर्वक एक-दूसरे से पृथक्‌ कर दिया है, फिर झापस भे मिलाने 
फा प्रयत्न करें। क्या हमारे लिए यह एक गौरवपूर्ण सफलता न होगी ?” 

मैंने उन्हे भरसक यह समझाने की चेष्टा की कि किस तरह भारतीय सगीत 
अब तक राग पर ही जीवित रहा है और राग-सगीत के रूप में ही प्रस्फुटित 
हुभा है। हमारे लिए गाते प्रथवा बजाते समय रचना करने का कितना स्वणिम 
अवसर है। एक भारतीय गायक गाते हुए पद-पद पर नई रचना करता है। एक 
पान मे, झालाप मे व प्रत्येक ताल मे राग को अक्षुण्ण रखकर वह रस की सुष्टि 
करता है औऔरर इस रचना मे ही उसकी प्रतिभा की महत्ता है। इसके विपरीत 


डे महापुरुषों के साथ 


यूरोपीय मगीत में स्वर-सगति का विकास राग-सगीत की अंगहानि करके ही 
मभव हो सका है । इसके भ्रतिरिकत कुछ झौर सभव भी तही था, क्योकि यूरो- 
पीय सगीत अपनी वहुब्वनीय पृष्ठभूमि मे एक मिश्रित सम्पूर्ण है। 

रोलाँ ने वाद में मुझे लिखा 

"जिस सगीत-कला की वुनियाद मुल्यत स्वर-सगति पर भ्रवलबित है उसमे 
राग-सगीत की कुछ हानि स्वभावत अनिवार्य है, लेकिन जो सगीत-कला केवत 
राग पर भ्रवलवित है, उसमे भी कुछ अन्य सौदर्यो की कमी क्या नही रह जाती ? 
प्रतिम विश्लेपण करने पर हर कला को अपने विकास के लिए वास्तविकता के 
विभिन्‍न तत्त्वो मे से एक तत्त्व को चुनना पडता है, परिणामत इस प्रक्रिया मे 
कुछ समभौता और कुछ त्याग होता हो है । किसी खेल से उस वस्तु की अपेक्षा 
करना, जो उसके नियमो के भ्रन्तर्गत नही है, अनुचित है ।” 

उसी पत्र मे उन्होने मुझे भारतीय सगीत को यूरोप मे लिपिबद्ध करने के 
बारे मे लिखा था 

“हूँ प्रनुभव करता हूं कि यह उपयुक्त होगा कि तुम अपने संगीत के बारे मे 
हमे जानकारी दोगे भर उसकी आत्मा से अवगत करोगे। अपने को केवल पारि- 
भाषिक क्षेत्र तक सीमित न रखकर अपने अ्रतनिविप्ट मनोभावो को उनकी गह- 
राई तक हमारे सम्मुख रखोगे व किस प्रकार तुम उन मतोभावो को तियात्मक 
रूप मे लाते हो, यह भी समभाने का यत्न करोगे। भ्रन्यथा हम एक प्रकार के 
अ्रस्पष्ट गीतिवाद मे फेस जाएंगे। मैं प्राय यह भ्रनुभव करता हूँ कि वहुत से 
भारतीय लेखक, जब कला व शिल्प के वारे मे भ्रस्पष्ट स्थापनाओों व नियमों का 
प्रतिपादन करने लगते है, प्राय यही गलती करते है ।” 

सन्‌ १६२१ के भ्रन्त मे मैं वलिन गया, और वहाँ स्वर-साधन व वायलिन 
बजाने की शिक्षा लगभग एक साल तक ली । अप्रेल के मध्य में मुझे लोज़ान की 
अन्तर्शप्ट्रीय नारी सघ की जाति व स्वतन्त्रता समिति' की ओर से भारतीय 
सगीत के सम्बन्ध में व्याख्यान देने का निमत्रण मिला। वहाँ ही पहली बार मेरा 
बटर ड रसल से साक्षात्कार हुआ । रोलाँ भी सम्मेलन मे सम्मिलित होने के लिए 
प्राए थे । उम समय मुझे उनके साथ भ्रपने सगीत के बारे मे विस्तृत रूप से वार्ता- 
लाप करने का अ्वमर प्राप्त हुआ । उनकी बहिन मेरे भाषण का फ्रेच मे अनुवाद 
कर चुकी थी। वहाँ से मैं वीयना और वेनिस होता हुआ प्राग की सगीतशाला 
में व्याल्यान देने के लिए गया। इसके वाद मैं ऐसे ही एक निमतण के सिलसिले 
में बुडपेस्ट पहुँचा। अन्त मे साढ़े तीन साल यूरोप मे रहने के वाद, स्वदेश लौटने 
से कुछ ही पहले मैं रोम्याँ रोलाँ से उनके स्विस प्रदेश के 'विलेनेव' शहर में उनके 
निवासस्थान पर भगत मास में मिला। १६ या १७ अगस्त को मुझे उनसे 
लम्बी बातचीत करने का सुश्रवसर प्राप्त हुआ, जिसे मैंने वही पर उसी समय 


रोम्याँ रोलाँ शै 


लिपिबद्ध कर लिया । उसको बाद मे रोम्याँ रोलाँ ने सशोधित कर दिया था । 
सदा की भाँति हमारी बातचीत का प्रारम्भ सगीत से ही हुआा। मैंने बगाल मे 
प्रचलित भारत माता' एक प्रसिद्ध गान से आरम्भ किया। नीचे उसका हिन्दी 
भ्नुवाद देता हूँ ' 

जिस दित नील जलघि से तू मा भरतभूमि उत्पन्न हुईं, 

उस दिन जग में वर कलर के सहित भक्ति और खुशी हुईं। 

तेरी धुन से हुआ सबेरा जग की टली श्रेधेरी रात्रि, 

सबने स्तवन किया तव जननी, जय जग तारिणि जय जग धात्रि ॥ 

होकर धन्य घरा ने गाया चरण कमल तव चूमि 

“जगन्मोहिनी जगज्जन्मदे जय मा भारत भूमि ।” 

सद्य सस्‍्नात वस्त्र गीला है, जलधि वारिकण भीगे बाल 

बदन दीप्त है विमल हँसी से, मा तेरा है भाल विशाल । 

नाच रहे है नभ मे घिर कर तारे और दिवाकर चढद्र । 

तेरे पग पर मत्रमुग्ध सा भ्रव्घि गरजता घन-सा मद्र ॥ 

होकर धन्य घरा ने गाया चरण कमल तव चूमि, 

“जगन्मोहिनी जगज्जन्मदे जय मा भारत भूमि ॥” 

जानुलग्न है सागर लहरी, मेरे सिर हिम मृकुट बहार, 

नदियों का मानों तेरे उर भूल रहा है मृक्ताहार। 

कभी तप्त मरु ऊपर की तू भीषण छवि दिखलाती है, 

कभी विश्व के श्याम-शस्य में हँसती देखी जाती है ।। 

होकर घन्य घरा ने गाया चरण कमल तव चूमि, 

“जगन्मोहिनी जगज्जन्मदे, जय मा भारत भूमि ॥” 

शून्य गगन मे प्रबल वायु भी, निशिदिन चलती रहती है, 

तेरे पगरस चूस कोकिला, हरदम कलरव करती है। ..' 

नभ मे बद्च चलाकर बादल, प्रलय वुष्टि को करता है, 

कुसुम कुज तेरे चरणों पर गध सृष्टि को करता है ॥ 

होकर धन्य घरा ने गाया चरण कमल तव चूमि, 

“जगन्मोहिनी जगज्जन्मदे, जय मा भारत भूमि ॥ 

तेरा हृदय शाति सागर है कठ अभय का दाता है, 

तेरे करो अन्न पाता जग, मुक्ति पग्मो से पाता है। 

तेरे तनय सहे कितने दुख या कितने श्रानद करे, 

जग पालिनि जग तारिणि, जग की जननी, भारत भूमि भरे॥ 


१ भूल भजन मेरे स्वर्गीय पिता द्विजेद्धलाल राय की रचना है । 


पु महापुरुषो कै साथ 


होकर धन्य धरा ने गाया, चरण कमल तव चूमि, 
“जगन्मोहिनी जगज्जन्मदे, जय मा भारत भूमि ॥। 

मैने उन्हे बताया कि इस गीत का राग हमारे सगीत मे राग 'यमन' नाम से 
विख्यात है, जो प्राचीन ग्रीक लोगो के 'लीटियन' राग से मिलता-जुलूता है। मैने 
उन्हें यह दर्शाया कि किस भाँति राग की सीमा मे रहते हुए भी गायक स्वच्छद 
रूप से नवीन रचना कर सकता है। रोलाँ को यह गीत बहुत पसन्द श्राया श्रौर 
उन्होंने मुझे सगीत की इस उच्च विरासत के लिए बधाई दी । 

इसके वाद उन्होने मुझे अपनी 'लेमान' झील के तट पर श्रवस्थित कुटीर का 
भ्रमण कराया । उनकी प्रलमारी मे मुझे बहुत-सी बौद्ध धर्म की पुस्तके व हिंदू 
दर्शनशास्त्र के प्रन्थ तथा गीता व उपनिषद्‌ आदि के फ्रेंच अनुवाद दिखाई पढे । 

मैंने कहा, “मुझे यह देखकर बडी प्रसन्‍नता होती है कि भ्राप हमारे दाशनिक 
विचारो, विशेषत हिंदू शास्त्रो के प्रध्ययन के लिए इतना परिश्रम कर रहे है। 
मैंने प्रांय देखा है कि यद्यपि यूरोप भे ऐसे बहुत से लोग है जो पूर्वीय बातो मे 
कुछ रुचि रखते है, परन्तु उनकी जानकारी बौद्ध धर्म की कुछ जनश्रुति तक ही 
सीमित है। कितु विरले ही ऐसे व्यक्ति है, जो हिंदू धर्म जैसी किसी जीवित वस्तु 
को जानते है। इसका कारण शायद यह है कि चूँकि बौद्ध धर्म प्रधानत एक प्रचा- 
रक धर्म रहा है जबकि, जेसा कि हमारे विवेकानन्द ने भी एक बार दु ख़ प्रकट 
करते हुए कहा था, हिंदू धर्म की प्रवृत्ति चिरकाल से ही भ्रन्य धर्मो की अपेक्षा 
कही अधिक अतर्मुखी रही है। 

रोलाँ ते मुभे बताया कि हिन्दू-दरनश्षास्त्र से उन्हें भ्रपने जीवन मे बराबर 
प्रेरणा मिलती रही है। तत्परचात्‌ कुछ देर तक हम हिंदू कला व शिल्प के बारे मे 
बातें करते रहे, भौर फिर साघारणतया कलामात्र पर ही चर्चा होने लगी। मैंने 
उनसे प्रइन किया कि कलाकारों की स्वार्थपरता तथा कला की तथाकथित 
सपूर्णता के बारे मे उनकी वया घारणा है ? उत्तर मे उन्होने कहा, “जो वस्तु कला 
के क्षेत्र से वाहर है, उसकी उससे भ्राशा करना सरासर भूल है। भौर जहाँ तक 
कलाकारो का सवाल है, मेरे विचार से वह भ्रहकार का दृइ्मन है, उसपर यह बात 
लागू नही होती, क्योकि क्या उसे अपने कलानुराग के कारण, कितनी ही बार 
वेयक्तिक कष्टो का सामता नही करना पडता ?” 

“लेकिन क्या दु ख-जजेरित मानव समाज के महत्त्वपूर्ण कष्टो के प्रति 
कलाकार की कठोर उदासीनता निर्दयतापूर्ण नही है? कभी-कभी मैं ऐसा सोचता 


१ द्विजेल्दलाल राय के 'सिहल विजय से उद्धृत एवं बाबू रामचन्द्र वर्मा 
द्वारा अनूदित । 


रोम्याँ रोलाँ ७ 


हृ कि जीवन की प्रमुख समस्याओं के प्रति कन्नाकार की उपेक्षा उसकी हृदय- 
हीनता को सूचित करती है।” 

“लेकिन क्यो ? क्या कलाकार हमारे कष्टो को दूर करने मे सहायक नही 
होते ? तुम जानते ही हो कि एक समय था जबकि मेरी आर्थिक स्थिति अ्रच्छी 
नही थी, और जवानी मे थियेटर तथा संगीत-गोष्ठियों मे सबसे निम्न श्रेणी मे 
ही जा सकता था | वहाँ मैं अपनी श्राँंखो से बार-वार यह देखता था कि किस 
तरह समस्त दिन के परिश्रम से थके हुए, दीन-दुख्ली लोगो के पीले चेहरो पर 
सजीव सगीत व झलापूर्ण अभिनय जीवन का सचार कर देता है। बीथोवन की 
एक ही तान का मूल्य अनेक सामाजिक सुधारो से क्या कम है? झौर फिर जितना 
भ्रधिक कोई समाज पददलित व पीडित होता है, उसके लिए कला की आ्राध्या- 
त्मिक भ्ावश्यकता भी उतनी ही भ्रधिक बढ जाती है, क्योकि बाह्य जगत्‌ मे 
मनुष्य के दु खो के बढ़ने के साथ-साथ उसके लिए अतर्जगत्‌ से उपलब्ध होने 
वाली सात्वना भी उसी अनुपात से बढ जाती है। सिर्फ विरोध प्रदर्शन के लिए 
यह कोरी कल्पना नही है, भ्रपितु मनुष्य समाज का भ्नुभव इस तथ्य की पुष्टि 
करता है। उदाहरण के लिए जार के समय के रूस की झोर देखो। उस समय 
राजतन्त्र के अमानुषिक अत्याचार से जनता जितनी ही अधिक त्रस्त व पीडित 
थी, उतने ही अधिक वेग से वहाँ कछा और शिल्प का दमकता स्रोत प्रस्फुटित 
हुआ। यह इस बात का एक और ज्वलत उदाहरण है कि आपत्तियाँ आत्मा को 
वह्ग मे नही कर सकती । और जितना ही भ्रधिक किसी जनता कौ भ्रात्मा को 
कुचलने की चेष्टा की जाती है, उतना ही भ्रधिक वह जनता अपने आन्तरिक 
के का प्रयोग करने लगती है जिसका छिल्प-कला एक बाह्य प्रकाश मात्र 

| ॥) 

इसके अतिरिक्त एक व्यक्ति जगत्‌ का सम्पूर्ण भार भपने ऊपर ले भी कैसे 
सकता है ? तुम्हारी समाज-सेवा की भावना चाहे कितनी ही प्रबल क्यो न हो, 
तुम नाविक, व्यापारी, बढई, राज, डॉक्टर भ्रादि सबका कार्य-भार भ्रपने ऊपर 
लेकर समाज की सेवा कैसे कर सकते हो ? एक शिल्पी अपने शिल्प हारा ही 
समाज की उल्कृष्टतम सेवा कर सकता है। यह केवल एक आकस्मिक सयोग नही 
है कि मनुष्य जाति ने श्रपने चरम विकास के लिए श्रम-विभाजन की सुष्टि की 
है। भ्राज यदि वीथोवन मेरे सामने मनुष्य जाति के दुखो को समस्या से अभिभूत 
होकर उनके दुखो मे सक्रिय हाथ बँटाने के बारे मे मेरी सल, ह पूछे, तो मैं उन्हे 
यही परामझ्श दूँगा कि, “श्रीमन्‌, मनुप्य जीवन अत्यन्त क्षणभगुर है। इसलिए 
तुम शीध्रता करो और जो कुछ इस भ्रल्प समय मे दे सकते हो, दे जाओ, क्योकि 
तुम्हारा आकस्मिक बुलावा आने पर ससार की जो महान्‌ क्षति होगी, उसे पूरा 
करने की सामर्थ्य श्रौर किसी मे नही है। जो दायित्व तुम्हे सोपा गया है, वह 


ध महापुरुषो के साथ 


दूसरा कोई नही उठा सकता ।” हम सबके जीवन के कार्य-क्षेत्रो के बारे मे भी यही 
सिद्धात लागू होता है । 

मैंने पूछा, “क्या आपके विचार मे समाज का पददलित वर्ग इस बारे में कुछ 
कहने का अ्रधिकार नही रखता ? वे लोग समाज की उस विषम व्यवस्था के लिए 
अपना हादिक सहयोग कंसे दे सकते हैं, जिसके द्वारा उन्हे सारे दिन कठिन 
परिश्रम की चक्की मे पिसकर कुछ थोडे से कलाकारों के लिए सुख-व्यवस्था की 
सामग्री जुटानी पडती है ? निवचय ही दलित-वर्ग को सुख-सुविधाप्रों से वचित 
करके ही एक श्रेष्ठ कलाकार अ्रपनी भोग-सामग्री व सुख-सुविधाओं का अ्रज॑न 
करता है। यदि वे हमारे लिए कठोर श्रम करना छोड दे तो क्या हमारा आ्राध्या- 
त्मिक जीवत व उसके समस्त झ्रानद विलुप्त न हो जायेगे ? इन निरीह, पीडित 
व शोपित श्रमिको के प्रतिरिक्त और कौन है जिससे कलाकारों व विचारको की 
सुख-सुविधाओो का भाग प्रशस्त बनाया है ?” 

रोलाँ ने उत्तर दिया, “यहाँ तुम एक सामान्य भूल करते हो ? एक सच्चे 
शिल्पी का जीवन मिथ्या भ्रभिमान व विलास-साधनो के भप्राडम्बर से सर्वथा मुक्त 
होता है। उसका मार्ग पुष्पो से प्राच्छादित नही होता। उदाहरणार्थ, यूरोप के 
महान्‌ कलाकारो की ही तरफ दृष्टि डालो । क्या तुम सोचते हो कि उन्होने भपने 
जीवन मे जो स्पाति भ्राप्त की है, उसके लिए उन्हे बहुत महँगा मूल्य नही चुकाना 
पडा ? कितने कम व्यक्तियों को अपने जीवनकाल मे ख्याति प्राप्त करने का 
सोभाग् प्राप्त हुआ है| और यह ख्याति भी उन्हे उनके जीवन के अन्त समय 
में अनेक यातनाएँ भोगने, ्रपमानित होने, उपेक्षा व एकाकीपन का शिकार होने 
और ससार व अपने साथ कठिन सधष करने के वाद ही प्राप्त हुई है। जेसाकि 
मैंने वीथोवन, माइकेल, एजिलो, फ्रासुझ्ा मिलर और टॉलस्टाय झादि की जीव- 
नियो में दिखाया है। टॉलस्टाय ने मूझे अपने एक पत्र मे इस बात पर विशेष बल 
दिया है, कि सच्ची कला की पूर्णता दुख व कष्टो को प्रसन्‍ततापूर्वक व धेये के 
साथ सहन करने तथा स्वीकार करने मे ही है। इससे कलाकार के बारे मे ग्हकार 
व स्वार्यंपरता के दोषारोपण का स्वय ही निराकरण हो जाता है ? * 

मैंने कहा, “लेकिन, जब हम बहुत-से कलाकारों को भ्रपेक्षाइत झआाराम- 
तलबी व भोग-विलास का जीवन व्यतीत करते हुए देखते है ।” 

“केवल घटिया श्रेणी के कलाकार ही ऐसा सुखद जीवन व्यतीत करते है। 
कोई भी सच्चा, उच्चश्रेणी का कलाकार वत्तंमान यूरोपीय समाज में विद्यमान 





१ यह तथा निचला वाक्य-सदर्भ रोलों ने किनारे पर अपनी टिप्पणी देते हुए 
लिखा था। उन्होने यह फ्रेंच मे लिखा था, और उसका अनुवाद करके भझपनी 
रिपोर्ट मे जोड देने का निर्देश किया था। 


रोम्याँ रोला ् 


कष्टो और अपने तथा अ्रपने पिछड़े हुए समकालीनों के बीच के ग्रतर को नहीं 
भुला सकता ।” 

मैंते आपत्ति करते हुए कहा, “लेकिन क्या फिर भी समानता के सिद्धात पर 
प्रवलम्बित एक नई न्यायपूर्ण समाज-व्यवस्था के लिए जनसाधारण का आन्दोलन 
न्यायसगत नहीं है ” कम-से-कम यह आपको भी मानना पडेगा कि उन्तका जीवन 
बडा कष्टमय है, और इसीलिए वे केवल कुछ थोडे-से बुद्धिवादियो की सुख- 
सुविधाग्रों के लिए भ्रपना शोषण कब तक सहन कर सकते है ? सक्षेप मे क्‍या 
पददलित एवं भ्रभावग्रस्त जनता, झपने लिए कम-से-कम भाराम व अल्पतम सुख- 
सुविधा की भी माँग नहो कर सकती ? क्या वह कलाकारों की कृतियों के खिलौनों 
से अपने-आपको सतुष्ट करने के भुलावे मे डालने से किसी क्षण भी इनकार नही 
कर सकती / ” 

' अवश्य,” रोलाँ ते उत्तर दिया, “इसका एक इससे भी प्रबल कारण है। 
समाज का वर्तमान सगठन निस्सदेह भ्रपव्ययपूर्ण है, जिसमे हजारो प्रतिभाएँ 
प्रतिकूल परिस्थितियों के कारण बिना खिने ही मुरक्मा जाती हैं। इसलिए प्रत्येक 
बुद्धिजीवी को भ्पने खाली समय का एक बडा भाग इन सामाजिक विषमताओ 
व अ्न्यायो को हुर करने मे लगाना चाहिए । यहाँ तक मैं तुमसे संधा सहमत 
हूँ । लेकित इसके लिए उसे अपना स्वाभाविक सृजन-कार्य छोड देने की क्या 
आवश्यकता हैं ? श्रेष्ठ चित्रकार 'कैरियर' कहा करता था कि ' समाज का हर 
भ्रन्याय उसकी सौदर्यानुभूति को ठेस पहुँचाता है। प्रत्येक सच्चा कलाकार इसी 
भाँति सोचैगा, वयोकि कलाकार की गभीरतम सृष्टि की प्रेरणा ही उसे प्रकट 
दिखाई देने वाली विभिन्‍्नताञ्रो मे एकता की भ्रनुभूति में निहित है। इसके 
विपरीत अत्याचार और दृविचार का आधार हो विषमता है, जो कलात्मक स्फूर्त 
के पवित्र स्नोत की जडो को ही दूषित कर देती है।” 

मैंने कहा, “इससे मुझे यीट्स की एक प्रसिद्ध कविता 'हृदय मे पुष्प का 
स्मरण हो आया है जिसका भावानुवाद इस प्रकार है: 

“अत्येक बदबूरत व टूटी-फूडी वस्तु, प्रत्येक जीर्ण-शीर्ण व जराक्रात पदार्थ, 
सडक के किनारे पडे हुए वालक का करुणकदन, चरमर करती हुई बैलगाडी का 
वेधुरा राग, ठडी पथरीली जमीन पर कृषक के थके-भारी कदम, यह सब दृश्य मेरे 
हृदय मे, गुलाव की भाँति खिली हुई तुम्हारी सुन्दर मूत्ति को म्लान कर देते है।” 

“कुरूपता का दोप एक अवर्ण नीय भ्रपराध है। मैं विक्ृत पदार्थों को एक 
तथा हूप देना चाहता हूँ । मुझे इस ससार को एक ऐसे सुन्दर रूप मे परिवर्तित 
करने की झाकाक्षा है कि जिमसे यह पृथ्वी, आकाश व जल एक सुन्दर स्वर्णमयी 
मजूपा के रूप में प्रकट हो भर मैं एक हरित उपत्यका में बैठकर तुम्हारी उस 
उज्ज्वल मूति का दर्शन कर सकू, जो मेरे भ्रन्तस्तल मे सौदर्ययुक्त सुरभित गुलाब के 
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समान विफुसित हैं। 

' ठीक हैं ।” उन्होंने अपनी सहमति प्रदर्शित करते हुए कहा, “इस प्रकार 
तुम्हारे मामने मुख्य प्रइ यही उपस्थित होता है कि तुम किसी कलाकार से क्या 
बरने की झाणा रसते हो ? समाज की वर्तमान व्यवस्था से उत्कृष्ठतर एक व्य- 
व्यवस्था का जल्दी-मे-जल्दी निर्माण ही सवका ध्येय होना चाहिए। इससे शायद 
किसीको भी मतभेद न होगा। साथ ही सवको इस बात के लिए दु ख होना चाहिए 

# भ्राज जनमाधारण की बहुसस्या, सस्कृति व शिक्षा के उन उपहारो से स्वेधा 
बचित है, जिनके विना उसकी ग्रात्मा का विकास ग्रसम्भव है। इस प्रकार रोग के 
बारे भें हमारा मतभेद नही है । भ्रलूवत्ता उसकी चिकित्सा के वारे में ही कठि- 
नाइया हूँ । इस वारे में मेरे अपने जीवन का सम्पूर्ण भ्रनुभव तो मुभे यही शिक्षा 
देता हैं कि किमी कलाकार या विचारक का सबसे मुख्य व आवश्यक कर्तव्य यही 
है कि वह भ्रपनी भ्रन्तरात्मा की प्रेरणा व वाणी के आ्रादेश का हर समय जागरूक 
रहकर पालन करे। उसे अपने प्रतर्र्शन के मदिर मे हर समय दीपक प्रज्वलित 
रसना चाहिए, और पपनी श्रतरात्मा की प्रेरणा के श्रनुसार सृष्टि व निर्माण- 
कार्य करने रहना चाहिए। ऐसा करते हुए, कछा-निर्माण से बचा हुआ अपना 
फालतू मम्रय व शक्ति वह समाज-सुधार के कार्यो मे भी लगा सकता है, जैसा कि 
गेंटे किया करता था। वह समाज की सेवा करता था, परन्तु उसी समय, जब 
उनकी सजनात्मक भ्रत स्फृति प्रसुप्त रहती थी। तथापि जिस समय उसकी 
प्रतरात्मा उसे रचना-कार्य करने के लिए धाध्य करती थी, उस समय उसके लिए 
प्रौर कोई भी कार्य करना असम्भव हो जाता था ।” 

“किन्तु यह प्रध्न तो भव भी वैसा ही वना रहता है कि कलाकार किसके 
निए यह सव सृजन करता है ? तह तक पहुँचने पर वया इस प्रशन का अ्रन्तिम 
उत्तर यह नही है कि केवल कुछ थोडे-मे विशिष्ट वर्ग के व्यक्तियों के लिए ही 
उसकी यह सत्र रचना होती है ?” 

“प्रावश्यक नहीं। औद्योगिक प्रणाली व सगठन की उन्नति के साथ-साथ 
प्रधिकाधिक भनुप्यो को कला व चितन के विकास के लिए समय मिलता रहेगा | 
आजानल हवा का रुख किस तरफ है, यह हम सव जानते है । क्या कला की 
फतियों के रष्ट्रीयकरण द्वारा, थोडे-से कलाकारों की रचनाओं को श्रधिकाधिक 
मनुष्यों के लिए नुलभ बनाना ही उसका ध्येय नहीं है? उदाहरण के लिए, 
निरन्तर बतने हुए नि थुल्क सप्रहालय, चित्र प्रदर्शनियां, सादजनिक पुस्तकालय 
प्रौर उद्यान नथा सस्ती सगीत-गोध्वियो का श्रायोजन ये, सव इसी बात के ताली 
४ | कौन उस वात को स्वीक्तार नही करेगा कि यह उन्नति की तरफ एक ऐसा 
परम हैं, जिमक़े द्वारा भ्रधिक-मे-प्रधिक व्यवित्यों को कला की उन उलनत रच- 
साया पर पिचार प रने व उनवा प्रास्याद लेने के लिए निमन्त्रण मिलता है जिन 
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पर किसी समय कुछ चुने हुए राजपरिवारों व धघनिको का ही एकमात्र भ्रधिकार 
समझा जाता था। कुछ थोडे-से अर्व॑-सस्क्ृत व्यक्तियो को छोड़कर कोई भी इस 
तथ्य से इनकार नही कर सकता कि जनसाधारण को अ्रघेरे मे रखकर सभ्यता 
की मुषिति नही हो सकती भौर न ही एक भ्रन्यायपूर्ण समाज-व्यवस्था कभी 
स्थायी हो सकती है। लेकिन इसके लिए विवादग्रस्त विषय को उलभाकर निर्दोषी 
पर कठोर होना उचित नही है। यदि हममे से बहुत कम व्यक्ति अभी तक कला 
के रस का आस्वाद लेने मे समर्थ हो पाये है, तो इसमे कलाकार का कोई दोष 
नही है, भौर न यह कला की कोई अनिवार्य शर्त है। कलाकार की रचना हर युग 
के लिए है। कला-प्रचार के साथ-साथ कला के इस विस्तृत गुण को भ्रधिक-से- 
ग्धिक समभना चाहिए ।” 

' लेकिन फिर भी क्या यह सत्य नही है,” मैने कहा कि 'भाज भी मनुष्यों की 
बहुसख्या के लिए सर्वोत्कृष्ट कला का कोई अर्थ नही है ? वह उनके लिए एक 
निरथंक वस्तु है। क्योकि वास्तव मे उच्च शिक्षित व्यक्ति ही कला का पूरा-पूरा 
मृल्याकन कर सकते है और ऐसे व्यक्तियो की सख्या बहुत कम है ।' 

रोलाँ ने उत्तर दिया, “जो तुम कहते हो, वह ऊपर से देखने मे भ्रवश्य ही 
सत्य है। मैं कुछ विस्तार से इसकी व्याख्या करूँगा। लेकिन मैं यह स्पष्ट कर 
देना चाहता हूँ कि ग्रन्य कलाकारो के विचारो से मेरा इस बारे मे मतभेद है ।” 

“मेरा यह निश्चित मत है कि वास्तविक कला श्रद्ध-शिक्षित व्यक्तियों को 
छोडकर शेष सबके हृदय को प्रभावित करती है, भर्थात्‌ सच्ची कला को श्रशिक्षित 
व उच्चशिक्षित दोनो तरह के व्यक्तियों को श्रानन्दित करना चाहिए । केवल बे 
भ्रद्ध-शिक्षित व्यक्ति, जो अपने-आपको ही कला का एकमात्र भ्रधिकारी समभते है, 
कला का वास्तविक सर्मे नही समझ सकते। वर्तमान शिक्षा-प्रणाली की चक्की 
उनकी आत्मा की उस ताज़गी को नष्ट कर देती है जो कला का रस ग्रहण करने 
मे समर्थ है। इस प्रकार वे भ्नज्ञात रूप से कला द्वारा उचित प्रेरणा पाने के भ्रयोग्य 
हो जाते है । 

“किन्तु चाहे जैसे भी हो उत्कृष्ट कला शिक्षित व भ्रशिक्षित दोनो के ही 
हदय मे लगभग एकसमान आदर पाती है, यद्यपि वे दोनो उसे भिन्‍न-भिन्‍न 
दृष्टिकोण से देखते हैं। तुम मेरे इस सिद्धात से शायद सहमत न हो कि शिक्षा का 
अभाव भनुष्य को कला के रसास्वादन के अयोग्य नहीं बना देता।" इसके लिए 


जि जत् न .न....ब....ज.............. 

९ आज के सगीतज्ञ' मे रोम्याँ रोलों की निम्न टिप्पणी से तुलना करे । यह 
पक श्रान्त धारणा है कि किसी कार्य व कला का ज्ञान उसके विचार व झनु- 
णीलन के आनन्द को बढा देता है। उसका ज्ञान आनन्द को सूचित करता 
हैं परन्तु साथ ही यह उसकी उष्णता को नष्ट कर देता है क्योकि यह उसके 
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मैं तुम्हे अपना व्यक्तिगत उदाहरण देता हूँ, जिससे सिद्ध होता है कि हमारी शिक्षा, 
हमारी कलात्मक अनुभूति से वहुत कम सम्बन्ध रखती है । मैं भ्रपती कुमारावस्था 
मे जबकि मैं सगीत के ज्ञान से प्राय सवंथा अनभिज्ञ था, जनसाधारण मे प्रचलित 
निम्न कोटि के सगीत को बहुत पसन्द करता था। लेकिन उससे भी मुझे लगभग 
उतने ही तीव्र आनन्द का अनुभव होता था, जितना कि अब उत्कृष्टतम व ज्ञास्त्रीय 
सगीत से होता है। मेरे कहने का अभिप्राय यह है कि तथाकथित शिक्षा की दीक्षा 
लिए विना भी हमारा भन कला के लिए भ्रातुर व लालायित रहता है! लेकित 
प्रद्ध॑शिक्षित व्यक्तियों के वारे मे ऐसा नही कहा जा सकता, क्योकि दुर्भाग्य से 
उनका कला-प्रेम कृत्रिम व उयला होता है | तुम्हारी श्रापत्ति है कि एक भ्रशिक्षित 
व्यक्ति उत्कृष्ट व निकृप्ट कला का ठीक-ठीक निर्णय नहीं कर सकता । लेकित 
भेरे कथन का केवल इतना ही अभिप्राय है कि इसका कारण किसी उत्कृष्ट कला 
को ग्रहण करने मे उसकी स्वाभाविक असमर्थंता नही है, बल्कि इसके लिए वे 
परिस्थितियाँ ही उत्तरदायी है, जिनके कारण उसे उस आत्मशिक्षण व श्रात्म- 
विकास का सुझ्रवसर नही मिल सका है जिससे वह अपनी रुचि को परिष्कृत कर 
सकता ।” 

कुछ सोच-विचार के बाद मैने कहा, “आपने भ्रभी कहा है कि एक उत्कृष्ट 
कला की प्रतिक्रिया एक शिक्षित व अशिक्षित व्यक्ति के हृदय पर भिन्‍न-भिन्‍न 
होती है। क्या आप इसका कुछ और अधिक स्पष्टीकरण करेंगे ? ” 

“क्या तुमने नीत्शे की भ्रोरिजिन श्राँव टू जेडी' नामक पुस्तक पढ़ी है ?” 

“नही, बयो १9१! 

“क्योकि यदि तुमने वह पढी होती तो तुम मेरे कथन को सरलतापूर्वक समझ 
जाते । फिर भी मै विस्तार से समभाने का यत्न करूँगा । उस पृस्तक मे नीत्शे ने 
दो प्रकार के मनुप्यो का वर्णन किया है अपोलोनियन और डायोनीशियन | 
श्रपोलो के अनुयायी, जो विशुद्ध वुद्धिवाद पर विश्वास करते है, 'अपोलोनियन' 





रहस्य को हल्का कर देता है। गानो के प्रहेलिकामय टप्पे (जो कि मैंने श्रपने 
उस यौवनकाल मे सुने थे, जबकि मेरा सगीतशास्त्र सम्बन्धी ज्ञान प्रसुप्ता- 
वस्था में था) हृदय व कल्पना के माध्यम द्वारा ही मुझे कितना अतिशय 
आनन्द प्राप्त करते थे। परन्तु श्रव हम उन भागों पर श्रनेक बार चल चुके 
है, भौर हमने उस सर्वोत्कृष्ट व्यवस्था श्रौर बुद्धि को समभना सीख लिया 
है जो कि पहले जाहिरा मतिश्रम के पीछे छिपे हुए थे। मूर्तियां पूर्ण स्पष्टता 
के साथ चमक रही है। उनके चेहरे की प्रत्येक रेखा से हम परिचित हो 
चुके है, जिसका यह परिणाम है कि भ्रव हम उनकी उपस्थिति मे यौवनकाल 
का-सा वह भ्रान्तिकारी भावावेग का कम्पन अनुभव नही करते। 
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कहलाते है, और डायोनिशस के अनुयायी, जिनकी प्रनियत्रित भाववाद से झास्था 
है, डायोनीशियन कहलाते है। जीवन के सम्बन्ध भे किसी हद तक दोनो की ही 
विचारधारा ठीक है। लेकित जीवन की पूर्णता के लिए इन दोनो दृष्टिकोणो के 
समन्वय की श्रावश्यकता है। कला के बारे भे, बहुत से उच्च शिक्षित व्यवितयों 
का भ्रपोलोनियन प्र्थात्‌ बुद्धि वादी दुष्टिकोण है। वे चीर-फाड कर, सुक्ष्म निरीक्षण 
व विश्लेषण करके कला का श्रानद लेना चाहते है। दूसरी तरफ श्रशिक्षित व्यक्ति 
भावावेश के साथ कला का उपभोग करना चाहते है, उन्हे इसके रहस्पोद्घाटन 
से कोई सरोकार नहीं होता | लेकिन कला का स्वाभाविक रप्तोपभोग तभी सभव 
है, जव उक्त दोनो मार्गों के मध्यवर्ती मार्ग का अ्वलबन किया जाए ।” 

“पर, क्या यह सभव है ?” 

“ससार के सव सच्चे कलाकारों व गुणनों के लिए यह समन्वय सम्भव है 
क्योकि जन्मजात कलाकारो के भ्रन्दर यह समन्वय-शक्तति प्राय नैसगिक होती 
है। उदाहरण के तौर पर 'वीथोचन' की रचनाओं मे मानव-हुदय के भ्रादिम भावों 
के सवेदनों के साथ मानव-मस्तिष्क के बौद्धिक भ्रावेदनो का कैसा सुखद समन्वय 
हुआ है। साधारण मनुष्य की भावुकता भायु की प्रौढता के अनुसार क्षीण होती 
जाती है। परल्तु श्रेष्ठ कलाकारों का भावावेग श्रायुप्येन्त नवीन ही रहता है। 
इस भावावेग की चिरनवीनता व तेजस्विता के द्वारा ही उनकी कला सर्वदा अनु- 
आ्राणित होती है । वग्नर' ने भ्रपनी प्रसिद्ध कृति 'पार्सीफल” की रचना ६३ वर्ष 
की भ्रवस्था में की थी, जिससे यह स्पष्ट है कि उसकी सृजन-शक्ति का स्रोत तब 
तक भी शुष्क न हो पाया था !” 

वेग्तर के प्रसंग से हटकर हमने टॉलस्टाय की चर्चा शुरू कर दी, जो वेनर 
के कह भ्रालोचक थे । तब मैने रोला से कला के सम्बन्ध मे टालस्टाय की स्वार्थ 
प्रूलक धारणा के बारे मे उनकी सम्मति पूछी । 

उन्होने विचारपुरवंक उत्तर दिया, “टॉलस्टाय एक विचित्र व्यक्ति थे। 
वे कभी-कभी अत्यन्त भावावेश से श्रवुप्राणित हो, बहुत ही खेंदननक एवं एक- 
पक्षीय निष्कर्प निकाल लेते थे । उदाहरण के तौर पर एक बार उन्होने यहाँ तक 
लिखा था कि हमारी चेतना केवल उपयोगी पदार्थों तक ही केन्द्रित रहनी 
चाहिए। ग्रहव तारागण की गतिविधि के भ्रध्ययन पे हमे क्या लाभ है, जो मनुप्य 
जाति के दु खमोचन में कोई उपयोगिता नही रखता ? क्या हमारे सम्मुख अ्रपने 
भाथियों को अनेक दु खो से मुक्त करने की अनेक समस्याएँ हल करने के लिए 
नहीं है ?'* टालस्टाय ज॑सा एक जन्मजात आादर्श॑वादी व्यक्ति भी इस प्रकार के 





१ उसका _वर्म स्थृल, पाथिव व मानवीय है। यह पृथ्वी का कर्पण करता 
है। इसके पैर पृथ्वी पर जमे हुए है | यह मेघो से ऊपर उडने से कोई सम्बन्ध 
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अमस्कृन व व्यवह्ारोपयोंगी भौतिकवाद का प्रतिपादन कर सकता है, यह साफ 
जाहिर करता है कि यह उसकी अपने समसामयिक एकात बुद्धिवादियों के विरुद्ध 
तीत्न प्रतिक्रिया है। वास्तव मे बुद्धिवाद की खोखली हृदयजून्यता व निर्देयता से 
का हृदय जलता था। इसलिए टॉनस्टाय की कला व विज्ञान की कट्ट आलों- 

बनाझ्नो को काफी सयम के साथ ग्रहण करनां ही उचित है, क्योकि भ्रतत यह 
उनके मानव-ह्वित से प्रेरित आदर्भ वाद का जीवन के प्रति प्रतिगामी दप्टिकोण है।” 

मैंने पूछा, ' क्या त्तव भी यह सभव नही हैं कि हम अपने गुप्त स्वार्थ से प्रेरित 
होकर ही कला की प्रणसा करते हैं ? क्योकि, यह तो मानना ही होगा कि एक 
कलाकार और वैज्ञानिक का जीवन बहुत से अन्य व्यावसाथिकों की अपेक्षा कही 
अधिव ग्रारामतलबी व आनन्द का जीवन है।और अगर यह सत्य है तो बहुत 
सभव हैं कि हम अपनी गुप्त स्वार्थंभावना से प्रेरित होकर ही कला की प्रगसा 
करने है ।” 

रोलाँ ने कुछ सोचते हुए उत्तर दिया, ' मैं मानता हूँ कि तुम्हारे इस प्रकार 
के सदेह के छिए काफी श्राधार है। लेकिन भ्रगर इस पर सावधानी से विचार 
किया जाए, तो हम झपने आदर्श को इसके लिए ज़िम्मेदार नहीं ठहरा सकते । 
प्रथमत कोई भी नच्चा झ्ानन्द तत्त्वत निरथंक नही होता । दूसरे, कोई भी गभीर 
प्रौर मच्चा वेयक्तिक आनन्द अपनी क्रिया मे स्वकेन्द्रित नही रहता, अपने प्रभाव 
में तो और भी नहीं । यह चारों तरफ अपने प्रकाश को विकीर्ण कर देता है। 
कारण, सृष्टि की रहस्यपूर्ण विचित्र रचना में जिस वस्तु के द्वारा एक व्यक्ति को 
गरभीर आनन्द की उपलब्धि होती है, 4ह वही नही रुक जाती, भ्रानन्द का स्वभाव 
टी चारो तरफ फंलना है। ज़रा गहराई तक देखो तो तुम जीवन के भिन्‍न-भिन्‍न 
प्रतोत होने वाले कम्पनो के अदर व्याप्त रहने वाली इस एकता के सकेत से प्रभा- 
हए बिना न रह सकोगे ।” 

जनपान के बाद रोहाँ मुझे अपने पुस्तकालय में ले गए । वहाँ उन्होंने अपनी 
बह गृहीत वस्नुओ व स्मृति-चिह्नों में से टालस्टाय का वह पत्र, जो उन्होंने 
सन्‌ १८८७ में उन्हें लिखा था, मृके दिखाया । पत्र मे टॉलस्टाय ने रोला को 'प्रिय 
वन्धु घदछ्द ने सम्बोधित किया था, यद्यपि रोलाँ उस समय एक अकिचन युवक 
हो थे। पत् की प्रथम कुछ घोडी-सी पक्तियो को पढ़कर ही मैं अत्यन्त प्रभावित 
हेझआ । उन्होंने लिखा था 
“प्रिय वन्दु, मुझे तुम्हारा पहला पत्र मिला । इसमे मेरे हृदय का श्रन्तस्तत 





रखता । इसे वही वस्तु प्रभावित करती है, जो कि अत्यत आावव्यक है 
र सबसे अधिक आवश्यक वस्नु यही है कि हम यह जानें कि हमे यहाँ 
पर नत्काल क्या करना है। 
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आन्दोलित हो उठा है। अश्रुपूर्ण नेत्रो से मै इसे पढ पाया हूँ ।” 

हजारो मील के भ्रतर पर रहने वाले एक अज्ञात युवक का पत्र पढकर एक 
विद्व-स्याति-प्राप्त व्यक्ति के श्रॉमू बह निकले, यह जानकर मुझे रोलों का वह 
सिद्धांत स्मरण हो भ्राया, कि 'एक कलाकार की भाव-पग्रहण-क्षक्ति तथा अ्रात्मा की 
नवीनता कमी कृण्ठित न होनी चाहिए । समय की गति से उसका शरीर वृद्ध हो 
सकता है, उसकी आत्मा कभी नहीं ।” 

मैंने कहा, ' टॉलस्टाय में सबसे भ्राकर्षक वस्तु मैं उनकी पददलित व भूखे 
लोगो के प्रति सवेदा जागृत सहज सहानुभूति ही पाता हूँ । मेरा खयाल है कि 
उन जैसी परिस्थितियों मे पैदा हुआ, लाखो में कोई विरला ही व्यक्ति दु ख- 
पीडितो की पीडा को इस प्रकार भ्पन्ती पीडा अ्रनुभव कर सकता है।” 

“तुम ठीक कहते हो ।” रोलाँ बोल उठे “क्योकि इसी मे उतकी महानता का 
रहस्य छिपा है, भौर यही उनकी स्वाभाविक प्रतिक्रियाओ की कूजी है। वे ससार 
की नब्ज को अपने हृदय की धड़कन के साथ भ्रनुभव करते थे ।” 

' मैं सोचता हूँ,” मैंने कहा कि “कुछ लोगो का जो यह विचार है कि महात्मा 
गाघी के रूप मे टॉलस्टाय का अ्रवतरण हुआ है, वह बहुत-कुछ ठीक है । हमारे 
पुराणों भौर शास्त्रो मे 'मानस-पुत्र' शब्द का प्रयोग है, जिसका श्र है, वह पृत्र 
जो किसी के वीये से उत्पन्न वे होकर उसकी आ्रात्मा या मानसिक सकल्प से पैदा 
हे हो। मैं प्राय यह भ्रनुभव करता हूँ कि गॉधी इस रूसी प्रखा के मानस-पुत्र 

| ॥ 


“इसके साथ-साथ वह एक महात्मा भी है क्यो ?” रोलाँ ने कहा, “मैं तुमसे 
यह प्रदन इसलिए पूछ रहा हूँ क्योकि मेरा विचार शीघ्र ही उनकी जीवनी 
लिखने का है।" 

मैंने उत्तर दिया, “यदि महात्मा व सन्त शब्द से झ्रापका प्रभिप्राय ऐसे व्यक्ति 
से है, जिसे रक्त-मास के प्रलछोभन जनसाधारण की तरह गपने वश मे न कर सके, 
तो मैं भी कभी-कभी ऐसा ही सोचता हूँ, क्योकि मुझे ऐसा मालूम होता है कि 
जहाँ हम लोग साधारणतया अन्धकार देखते है, वहाँ भी प्रकाश की किरणे उन्हे 
स्पप्ट दिखाई देती है ।” 

रोलों ने अ्स्पष्ट स्वर मे गृनगुवाया, “महात्मा गाधी वास्तव भें ही आइचये- 
भय है। वे टिमटिमाती दीपशिखाओं के बीच प्रचड भ्र्ति-शिखा की ज्योति है, 
पृफानी समुद्र के बीच प्रकाश-स्तम्भ है। उनका शातिवाद, अहिंसावाद, उनका 
निष्कलषक चरित्र, सच्चाई-एक व्यक्ति मे इतने अधिक गुणों का सन्निवेश--एक 
दुवेल-से शरीर मे इतनी महान्‌ भ्रात्मा का निवास कैसे सम्भव हुआ है यह देख- 
कर ही विस्मय होता है। भ्राज के स्वार्थभूलक, विभीषिका झौर तुच्छता से पूर्ण 
पंप अन्धकारमय युग से किसी ऐसे महान्‌ श्रद्धा-सम्पल्न व्यवित्त के उदय पर कैसे 
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विव्वास हो सकता है ? उनके चरित्र मे केवल एक वस्तु ही मैं ऐसी पाता हूँ, जिस 
पर मुझे कुछ प्रापत्ति है भर वह यह है कि उनका दृष्टिकोण भ्रन्तर्राष्ट्रीय न 
होकर अपने राष्ट्‌ तक ही सीमित है।” 

मैंने श्रापत्ति की, ' मुझे प्राइचय है कि आप उनके दृष्टिकोण को राष्ट्रीय 
कहकर पुकारते है।” 

“मैं राष्ट्रीय शब्द का प्रयोग सकुचित अ्र्थों मे नही कर रहा हूँ । न ही मुझे 
उनके हृदय की उदारता व विशालता पर ही किसी प्रकार का सन्देह है। बल्कि 
मुझे दृढ़ विश्वास है कि उनकी राष्ट्रीय भावना, दुसरे राष्ट्रो के प्रति धृणा की 
भावना से सर्वथा मुक्त है । मेरा यह यकीन है कि वे केवल इसीलिए राष्ट्रवादी है, 
क्योकि उन्हे हिन्दू जाति के उज्ज्वल भविष्य मे दुढ विश्वास है। भ्रौर बहुत सभव 
है कि उनकी यह धारणा सत्य हो, क्योकि हम लोगो का हिन्दू धर्म का ज्ञान अभी 
बहुत ही भ्रपूर्ण है। लेकिन जो बात मैं कहना चाहता हूँ, वह सिर्फ यही है कि यह 
अनतर्राष्ट्रीयवा नही है।” यह कहकर वह हँसे और बोले, “प्रगले वर्ष यदि मैं 
तुम्हारे देश मे जा सका तो कौन जानता है कि तब मैं स्वयं ही इस प्रकार की 
राष्ट्रीयता की दीक्षा न ले लूँ ? ” 

हमारी बातचीत का सिलसिला पुन कला की तरफ मूड गया। मैंने पूछा 

“क्या कला के अन्दर स्वभावत मनुष्य को ऊपर उठाने की प्रवृत्ति होनी 
चाहिए ? भ्रर्थात्‌ क्‍या कला का कोई-न-कोई नैतिक मूल्य होना भ्रावश्यक है ? 
मेरा अपना विचार है कि यद्यपि कला कला के लिए, यह प्रचलित युक्ति कला के 
साथ नेतिकता के सम्बन्ध को भ्रस्वीकार करती है, परन्तु यदि यह सिद्धान्त सत्य 
हो तो क्या कला का आदर्श मनुप्य की झ्रात्मा के लिए उस क्षणिक सुख को 
जुटाने के श्रतिरिक्त भर कुछ नही है, जो सुख उपभोग्य वस्तु होने पर भी कोई 
गम्भीर था स्थायी महत्त्व नही रखता ?” 

“सबसे पहले हमे इस भ्रटल सत्य को मान लेना चाहिए कि कोई भी सच्चा 
प्रानन्द क्षणिक नही होता, क्योकि प्रत्येक प्रानन्द की ज्योति के साथ हमारी 
आ्रात्मा का भी परिप्कार व विकास होता है, जो हमारी प्रांत्मा के प्रन्दर स्थिर 
भ्रत प्रेरणा वी विरासत छोड जाता है। लेक्नि इसी सम्बन्ध मे यह बात भी ध्यान 
रखने योग्य है कि विक्ृत कल से सम्बद्ध उच्च नेतिक आदर्श भी मनुष्य का उत्थान 
करने व उसे भ्ानन्द प्रदान करने में समर्थ नही होते | उदाहरण के लिए किसी 
भी उपदेणात्मक कविता भ्रथवा साधारण किस्म के कलाहीन उपन्यास को लो। 
उममे वर्णित उदात्त नैतिक जोश को पढने के बाद भी मनुष्य अ्रपने-पआपको पहले 
में अधिक बुद्धिमान नही अनुभव कर पाता । इसके विपरीत कला की किसी भी 
उत्कृष्ट रचना को देखो | वह चाहे कैसे भी नेतिक श्रादर्श से अछूती क्यो न हो, 
लेकिन वह तुम्हारे ब्वास के साथ एक आनन्दप्रद वायु को भ्रन्दर ले जाती प्रतीत 


रोम्याँ रोलाँ १७ 


होती है भौर नैतिकता का उपदेश न देकर भी जीवन को उन्नत बनाने मे सहायता 
करती है। मेरी, एक सुशिक्षिता महिला मित्र, श्रीमती मालविडा वॉन मंसनबर्ग 
ने अपने सस्मरणों मे लिखा है कि भ्रपने जीवन मे एक समय जब वह एक बडी 
ग्रापत्ति मे होकर गुज़र रही थी, उन्हे ओथेलो नाटक देखने का सुयोग प्राप्त हुआ 
जिससे उन्हे जीवन के भ्र्थ की कूजी मिल गई भ्रौर उनका वह दु ख-सतप्त हृदय 
जो जीवन को भार महसूस कर रहा था, प्रफुल्लित हो उठा। लेकिन फिर भी 
श्रोयेलो को किसी नैतिकता का प्रतिपादक नाटक नहीं कहा जा सकता। एक 
सुन्श्र कला हमारे श्रत.करण को हमारे बिना जाने ही परिष्कृत व सून्दर बनाती 
रहती है।' 

मैंने मुस्कराते हुए कहा, “क्षमा कीजिए, पर क्‍या इसमे हमारे पूर्वीय रहस्य- 
बाद की गध नही झाती ?” 

रोला ने प्रसन्‍तन होकर कहा, “अगर आती है तो क्या हज है ?” 

“झग्राप पश्चिमी लोग साघारणतया रहस्यवाद के बारे मे कोई विशेष अ्रच्छी 
धारणा नही रखते । क्या बहुत-सी ऐसी पभ्रवाछित चीजो को, जिन्हे भ्राप समाप्त 
कर देना चाहते है प्राप इस नाम से नही पुकारते ?” 

रोलाँ ने हँसते हुए कहा, “सामान्यत तुम्हारा कहता ठीक है, लेकिन कम-से- 
कम मैं रहस्यवाद को देवताभ्रो का एक महान्‌ वरदान समभता हूँ, भर रहस्य- 
वाद की सुगध से शून्य ससार मे मैं रहना भी पसन्द न करूँगा, क्योकि मै रहस्यवाद 
को मनुष्य जाति के भ्रनुभव मे झ्ाने वाली बहुत-सी चम-कारपूर्ण श्रनुभूतियो का 
स्थायी ज्नोत मानता हूँ।* 

अगले दिन हमारी बातचीत अ्रपनी प्रिय रूसी न्रिमूर्ति टालस्टॉय, दोस्तोवस्की 
और तुर्गेनेव से प्रारम्भ हुई। मैंने रोलाँ से पूछा कि तुगंनेव के बारे मे श्रापकी 
क्या सम्मृति है ? उन्होने उत्तर दिया कि वे उसे एक महान्‌ कलाकार और साथ 
ही एक उच्च शैलीकार मानते है । 


मैने पूछा, “क्या भ्रापकी सम्मति में वह टॉलस्टाय की अपेक्षा उच्चतर कला- 
कार है ?” 





१ रोलोॉ ने यहाँ हाशिये पर अपनी टिप्पणी देते हुए लिखा, “जिसको तुम रहस्य 
वाद कहते हो, वह एक ऐसी भावना है, जिसे यूरोप के सब महान्‌ प्रतिभाशाली 
व्यक्तियों ने, विशेषत सगीतज्ञो ने श्रनभव किया है ।जे० एस० बाख, हैडल 
वीथोवन और वेग्नर तथा अन्य सब सच्ची गहराई और निष्कलक प्रकृति के 
व्यक्तियों के बारे मे यह बात एक समान लागू होती है। मेरे 'जाँ क्रिस्तोफ/उप- 
न्यास के पढने से तुम्हारे सम्मुख इस सिद्धात की पुष्टि हो जायेगी, क्योकि वह्‌ 
कोरी कल्पना ही नही है, अपितु ,ूरोप के समकालीन अनुभवो का सगम्रह है।” 


३२८ मह। पुरुषो के साथ 


में उनका नेतृत्व नही लिखा है। इसके अ्रतिरिक्त अलीपुर जेल में एक वर्ष की 
नजरवबन्दी का समय जो उन्होने पूर्णतया योगाभ्यास मे व्यतीत किया था-उससे 
उनका प्रान्तरिक आध्यात्मिक जीवन उन पर एक ऐकान्तिक तनन्‍्मयता के लिए 
जोर डाल रहा था। इसलिए उन्होने कम-से-कम कुछ समय के लिए राजनीतिक 
जीवन से पृथक होने का सकल्प कर लिया। 

“१६१० के फरवरी मास मे उन्होने चन्द्रगगर मे गुप्त एकान्त निवास का 
श्राश्रय लिया, श्रोर भ्रप्रैल के प्रारम्भ मे फ्रासीसी उपनिवेश पाडिचेरी के लिए 
प्रस्थान किया। इस समय 'कर्म योगी' मे भ्रपने हस्तक्ष रो से एक लेख प्रकाशित 
करने के कारण उन पर तीसरा मुकदमा भर चलाया गया, उनकी श्रनुपस्थिति 
में पत्र के प्रकाशक को दोषी ठहराकर दण्डित किया गया, परन्तु कलकत्ता हाई- 
कोर्ट मे श्रपील करने पर वह मुक्त कर दिया गया । श्री श्रविन्द ने बगाल को इस 
विचार से छोडा था कि बाद मे भ्ौर भ्रनुकूल परिस्थितियाँ भ्रा जाने पर वे फिर 
राजनीतिक क्षेत्र मे पदादर्पण करेगे, परन्तु बहुत जल्दी ही उस भ्राध्यात्मिक कार्य 
की विशालता उनके सन्मुख्॒ प्रकट हो गयी जिसे कि उन्होने अभी प्रारम्भ किया 
था, भौर उन्होने देखा कि इसके लिए उनकी पूर्ण शक्तियों का ऐकान्तिक केन्द्री- 
करण प्रावशर्यक है । इप्तलिए श्रन्तत उन्होने राजनीति से भ्रपना सम्बन्ध-विच्छेद 
कर लिया, श्र राष्ट्रीय काँग्रेस के सभापतित्व को स्वीकार करने से बार-बार 
इनकार कर दिया, ग्रौर पूर्ण एकान्त जीवन व्यतीत करने लगे। १६१० से भ्राज 
तक पाडिचेरी मे उनके सम्पूर्ण निवासकाल मे वे भ्राध्यात्मिक कार्य व साधना मे 
ही श्रधिकाधिक तत्परता से सलग्न है। 

“चार वर्ष तक मौन योग की साधना के बाद उन्होने सन्‌ १६१४ मे 'आर्य' 
नामक दार्शनिक मासिक पत्रिका का प्रकाशन प्रारम्भ किया। उनकी बहुत सी 
महत्त्वपूर्ण रचनाये, जोकि उसके बाद पुस्तकाकार भी प्रकाशित हो चुकी है, 
जैसा कि 'ईशोपनिपद्‌' या 'गीता प्रवन्ध' आदि, तथा भ्रन्य श्रनेक जो अभी तक 
भ्रप्रकाणित ही है, जैसे (दिव्य जीवन”, 'योग समन्वय' भ्रादि वे सब क्रमश 'प्रार्य' 
में प्रकाशित हो चुकी है। ये रचनायें उनके उस गभीरतर भ्रान्तरिक ज्ञान का 
दर्णन कराती हैं जोकि उन्हे योग की साधना द्वारा प्राप्त हुआ है। श्रन्य रचनाये 
भारतीय सभ्यता व सम्कृति के सार व महत्त्व, वेदो के सत्य श्र्थ, मानव जाति 
की प्रगति, कविता के विकास व उसका स्वरूप, श्रौर मानव जाति की एकता 
सभावना से सम्बन्ध रखती हैं। इस समय उन्होने भ्रपनी वे कविताये भी 
प्रकाशित करनी प्रारम्भ कर दी जोकि उन्होने इग्नैण्ड और बडौदा में लिखी थी, 
श्र कुछ थोडी-मी वे कविताये भी थी जो उन्होने अपने राजनीतिक जीवनकाल 
मे व पाडिचेरी-वास के प्रथम वर्षों मे बनायी थी। साढ़े छ वपे तक लगातार 


श्री अरविन्द ३२६ 


प्रकाशित होने के बाद सन्‌ १६२१ में आये” का प्रकाशन बन्द हो गया । 

“प्रारम्भ मे श्री श्ररविन्द ने चार या पाँच शिष्यो के साथ ही पाडिचेरी मे 
एकान्तवास प्रारम्भ किया था। बाद में दिन-प्रतिदिन उनके मार्ग का भ्रनुसरण 
करने वाले अधिकाधिक शिष्य झ्राने लगे, और उनकी सख्या यहाँ तक बढ गयी 
कि उन व्यक्तियों के पथप्रवर्शन व निर्वाह के लिए, जिन्होंने कि उच्च जीवन 
व्यतीत करने के लिए अपना सर्वस्व त्याग कर दिया है, साधको की एक समिति 
बनानी पडी। श्री भ्ररविन्द झ्राश्मम की स्थापना का यही मुल भ्राधार है, जोकि 
उसके चारो झोर एक प्रकार से स्वय ही विकसित हो गया है, किसी ने उसका 
निर्माण नही किया है। 

“श्री भ्ररविन्द ने १६९०४ मे योग साधना का प्रारम्भ किया था। पहले- 
पहल उन्होने उन झाष्यत्मिक अनुभवो के सारभूत तत्वो का उससे सग्रह किया 
जोकि ईइवरीय मिलन व आध्यात्मिक साक्षात्कार के श्रब तक भारतवर्ष मे प्रच- 
लित मार्गो द्वारा प्राप्त किये जाते है, और फिर वे एक ऐसी पूर्ण/तर म्नुभूति की 
खोज मे लगने जिसमे कि सत्ता के दो अन्तिम सिरो का, प्रकृति व भ्रात्मा का 
मिलन व समन्वय होता है। योग के बहुत से मार्ग परात्पर की तरफ, आत्मा की 
तरफ, ले जाने वाले है, भर भ्रन्त मेवे जीवन से दूर ले जाते है, परन्तु श्री 
अरविन्द का मार्ग झ्ात्मा की तरफ इसलिए आरोहर करता है, कि वह वहाँ से 
प्राप्त होने वाले लाभो को प्राप्त करके, श्रात्मा के प्रकाश, शक्ति व आनन्द को 
लेकर नीचे जीवन मे पुन भ्रवतरित होकर उसे परिवर्तित कर दे। वस्तुओं के 
इस दृष्टिकोण के भ्रनुसार मनुष्य की भौतिक जीवन मे वर्तमान सत्ता, भ्रज्ञान मे 
एक जीवन है, जिसका झाधार जड व अ्रचेतन ([70078८८॥) है, परन्तु इसके 
अन्धकार व भनज्ञान से भी ईश्वर की सत्ता व सभावनाये विद्यमान है। यह 
उत्पन्न हुआ ससार एक भूल, निरथथंकता व भ्रम नही है, जिसे कि स्वगे व निर्वाण॒ 
की तरफ लौटने वाली आ्रात्मा को फेक देने की प्रावश्यकता है, परन्तु यह श्राध्या- 
त्मिक विकास की रगभूमि है, जिसके द्वारा इस भौतिक जडता मे से वस्तुओं के 
अदर ईश्वरीय चेतना की क्रम: भ्रभिव्यक्ति होती है। विकास के क्रम मे भ्रब 
तक सबसे ऊँची वस्तु जिस तक पहुँच गया है, मन है ? परन्तु यह वह सर्वोच्च 
वस्तु नही जिसके लिए विकास समर्थ है। इससे ऊँचे एक भ्रतिमानस श्रथवा 
शाइवत सत्य चेतना है, जोकि भ्रपने स्वभाव से ही ईद्वरीय ज्ञान का एक स्वय- 
ज्ञानमय तथा स्वय निर्णायक प्रकाश व शक्ति है। मन एक श्रविद्या है, जोकि 
ज्ञान की खोज कर रही है, परन्तु यह एक स्वयभू ज्ञान है जोकि श्रपने रूपो व 
शक्तियों की क्रीड़ा को समन्वित रूप से भ्रभिव्यक्त कर रहा है जिसका कि ससार 
भर के महान्‌ महांपुरुष स्वप्त देखते है। एक महत्तर ईव्वरीय चेतना के प्रति 


३३० महापुरुषो के साथ 


उद्घाटन द्वारा, इस प्रकाश व भ्रानन्द की शक्ति तक झारोहरण द्वारा, अपने सत्य 
स्वरूप की खोज द्वारा, ईश्वर के साथ निरन्तर मिलन द्वारा, श्रौर श्रतिमानस 
धक्ति को मन, प्राण व शरीर के परिवर्तन के लिए नीचे लाने के द्वारा यह मभव 
है। इस सभावना को क्रियान्वित करना ही श्री शभ्ररविन्द के योग का गतिशील 
लक्ष्य है।'' 


२२ महापुरुषो के साथ 


रोनाँ ने विपादपूर्ण मुस्कान के साथ कहा, “कौन जानता है ! हम ईसा के 
ग्रात्मिक अन्ठईन्द्ों के वारे में कुछ भी नहीं ज नते | श्रौर क्या उसके यह अन्तिम 
घब्द मेरे पिता तुमने मुझे क्यों छोड दिया है,' उसके जीवन के अत्यन्त महत्त्वपूर्ण 
क्षण में उसके विचलित होते हुए विच्वास को प्रदर्शित नही करते ? ” 

“क्षपा कीजिए--क्या इससे निरागावादिता की गध नही श्राती ?” 

नहीं, कदापि नहीं; यहएक वीरतापूर्ण दुखात नाठक का उदाहरण है। 
इसमे ईसा के प्रति हमारा प्रेम और भी प्रगाढ हो जाता है, वयोकि अपना वलि- 
दान देते समय उन्हे महान्‌ मानसिक कप्ट सहना पडा। इससे बलिदान मे हमारा 
विव्वास और भी दृढ हो जाता है, और हमे असत्य, घृणा, लोभ व अत्याचार की 
अबकारपूर्ण सेनाग्रो के सामने घुटने न टेकने की प्रेरणा मिलती है।” 

“लेकिन यदि प्रगति केवछ एक काल्पनिक वस्तु है तो मनुष्य कंसे घर्म- 
युद्व के लिए प्रेरित हो सकता है ?” 

गोलाँ ने कुछ उदामीनतापूर्वक मुस्कराते हुए कहा, “तुम वार-वार प्रगति शब्द 
पर जोर देने हो। लेकिन उसमे तुम्हारा वास्तविक श्रभिप्राय क्या है? क्‍या 
कोई व्यक्ति वास्तव में हमे यह वतला सकता है कि हम किघर ले जाए जा रहे 
हैं? कल्पना करो कि ग्राज जितनी भी महत्त्वपूर्ण समस्याएँ हमे घरे हुए हे, उन 
संवका हमने सतोपप्रद हल निकाछ लिया है| तव उससे भागे क्या होगा ? कया 
तुम्हारी सम्मति में हमारा कार्य सबंदा के लिए समाप्त हो जाएगा ? क्या जीवन 
उस काल्पनिक राजा और रानी की दतकथा के समान है, जो अपने प्रारम्भिक 
जीवन की थोडी-सी उथल-पुथ॒ल के बाद झामोद-प्रमोद के साथ भ्रपना गेप जीवन 
व्यतीत करते है ? क्या तुम ऐसी कल्पना कर सकते हो ? नही, मेरे मित्र | जिस 
प्रकार दृष्टि का ठोक-ठीक प्रारम्भ बतला सकना नितान्त असम्भव है, उसो प्रकार 
उमका कोई स्पष्ट लक्ष्य भी नही वत्ताया जा सकता। अतएवं हमारे सामने इसके 
अतिरिक्‍त और कोई विकल्प नही है कि हम अ्धिक-से-प्रधिक ज्ञानोपार्जन की 
चेप्टा करें और हर ममय जागरूक रहने हुए अन्याय और श्रत्याचार का दृढता से 
मामना करें । प्रगति ? यदि 'प्रगति' शब्द से तुम्हारा तात्पय मनुप्य की सठ 
सासारिक पापों की मुक्ति से है, तो मुझे स्वीकार करना होगा कि मैं उसे केवल 
एक काल्यनिक आदर्शवाद मानता हूँ, विशेपत जबकि हम देखते है कि मनुप्य- 
जीवन छी तीब छोटे-बई लाखो प्राणियों की समाधि के ऊपर रखी गई है। इस- 
लिए भेरी यह धारणा है कि पत्येक व्यक्ति को अपना-अपना भाग अदा करना 
चाहिए अर्थात्‌ अधिक-से-अधिक अ्रच्छाई का जो भाग वह प्राप्त कर सकता है, 
प्राण करना चाहिए भ्ौर परिणामों को उनके ही भरोसे छोड देना चाहिए । मुे 
फम-से-उम यह जान है कि यह अच्छा है और बुरा है, और मेरा अच्छे व बुरे 
का यह सहज ज्ञान मुझे स्पप्ट धब्दों में इस वात का निर्देश करता है । तुम यह 
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आपत्ति कर सकते हो कि यह अच्छे और बुरे का सहंज ज्ञान सबके लिए समान 
रूप से विश्वस्त पथ-प्रदर्शक नही हो सकता, क्योकि मानवीय अन्त करण भ्त्यन्त 
परिवर्तनशील है। मैं यह मानता हूँ कि साधारण जनसमुदाय के लिए जीवन के 
क्षणिक भौतिक मूल्यों व अनादि शाइवत मृल्यो के बीच भेद करना बहुत कठिन 
है और इसलिए वाह्य नैतिक व्यवहार भे श्रन्त करण को अपना पथ-प्रदर्शक 
मानना हमारे विकास मे बुद्धि श्रौर कलात्मक प्रतिभा की भाँति ही महत्त्वपूर्ण 
है। भौर फिर हमारे अन्दर केवल यही तो एक ऐसा प्रकाश है जिसके द्वारा हम 
अपना मार्ग ढूँढ सकते है भौर म्रपने लिए अच्छे-से-भ्रच्छा चुनाव कर सकते है । 
इसलिए मै यही कहूँगा कि हमे सुप्राप्त अधिकतम झालोक के अनुसार कार्य करना 
चाहिए भौर जितनी भ्रधिकतम ऊँचाई पर हमारी दृष्टि जा सकती है उतना ही 
ऊँचा हमारा लक्ष्य होना चाहिए । वह प्रकाश चाहे क्षणिक श्रालोक हो या चम- 
कते हुए तारो की तरह चिरस्थायी हो, इसकी चिन्ता मत करो । मुख्य बात यही 
है कि हमारे विश्वास सच्चे हो भौर उनमे किसी प्रकार की प्रवचना था अपने 
स्वार्थो से समभौता त हो । इन सबके अन्तिम लक्ष्य के बारे मे चिन्तित होने की 
क्या आवश्यकता है ? फ्रेच मे एक कहावत है, अपने कर्तव्य का पालन करो-- 
चाहे परिणाम कुछ भी क्यों न हो'। इस अवसर पर मुझे अनातोले फ्रास के ऐसे 
हो भाव याद आ गए, “हमे श्वीश्न प्राप्त होने वाली श्राइचयेजनक सफलता की. 
आशा छोडकर जिस चीज को हम उपयोगी और भ्रच्छा समझते हैं उसके लिए 
प्रयत्न करना चाहिए । हमे किसी सामाजिक क्राति की सुखद कल्पनाओ से प्रभा- 
वित होकर भ्रपना सारे न छोड देना चाहिए । हमे किसी आाइचयेसय चमत्कार 
की भ्राशा न करनी चाहिए । हममे से प्रत्येक को श्रपना भ्रज्ञात भाग बदा करते 
हुए उस उत्कृष्टतस भविष्य के लिए, जिसे हम अपनी आँखो से न देख सकेंगे, 
प्रात्म समपंण कर देता चाहिए ।” 

अब मैं जब उपयु क्त वार्तालापो व उनसे ऋलकती झ्राशाओ व खतरों प्र 
विचार करता हूँ तो यह सोचकर भ्राइचर्यंचकित हो जाता हूँ कि हमारे इस १९४४ 
के संसार की उथल पुथल को देखकर, जिसमे भ्रघकार की घटाएं मानवत्ता व 
उदारता की अन्तिम चिनगारियो तक को बुझाने के लिए सिरतोड प्रयत्व कर रही 
हैँ भर उनका भयानक सहारक बवण्डर सम्यता के सुकुमार पुष्पो की श्रादि- 
कालीन बर्व॑रता के गहरे गत॑ मे फेक देने को तत्पर है, रोला क्या अनुभव करते 
होगे ? क्या वे भव यह अनुभव करते होगे कि मनुष्य की चेतना मौलिक परि- 
वर्ततन किए बिना इस पृथ्वी पर, जो लगातार उन नारकीय शक्तियो का शिकार 
बनी रहती है, जो खुम्भ (घास-फूस) के समान हमारे क्षुद्र स्वार्थेपृणे हृदयों मे उग 
जाती है कुछ भी स्थायी वस्तु उपलब्ध नही की जा सकती ? 

मैं नही जानता। लेकिन मैं उनसे इस प्रदन का उत्तर जानना चाहता था। 
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में १९२२ मे स्वदेश लौट आया और कुछ वर्षो तक अपने सगीत-कैन्द्रो मे 
प्राचीन संगीत की प्रचलित प्रणालियों का भ्रध्ययन करने के लिए घुमता रहा । 
भर मैंने प्राचीन मभीतनास्त्र पर एक पुस्तक लिखी, जिसमे सगीत-प्रेमियों के 
लिए भारतीय सगीतजों, पण्डितों और कलाकारो के बारे मे सव उपलम्य सामग्री 
एकत्रित करने की चेप्टा की गई थी और जो शायद इस प्रकार की पहली पुस्तक 
थी । वीच-बीच में मैं रोताँ को पत्र भी लिखता रहा, क्योकि वे हमारे आधुनिक 
संगीत के आन्दोलन में बहुत रुचि रखते थे। 


१६२७ मे मुक्के अमेरिका से निमन्‍्त्रण मिला जिसे मैंने स्वीकार कर लिया। 
मुझे वहाँ कुछ व्याख्यान देने थे भर सगीत का प्रदर्शत करना था तथा भ्रपने 
कुछ भ्रच्छे गीतो के रिकाइ भरवाने थे। मैंने इसी समय थ्रुरोप की भी पुन यात्रा 
का सकल्‍्प किया | वहाँ मेरे बहुत से मित्र थे, जिनमे रोलाँ सबसे मुख्य थे । पहले 
मैं कोते दजूर गया भ्रौर वहाँ से पेरिस, इगर्लण्ड, ऑक्सफोर्ड और लेक डिस्ट्क्ट्स 
होता हुमा अन्त में एडिनवरा पहुँचा, जहाँ मैंने श्रोल्ड फेलोज हॉल मे शास्त्रीय 
संगीत पर व्याख्यान दिया। वहाँ से मैं वीयना वापस लौट गया भौर लेखक रने 
फूलप मिलर का अतिथि बना। वहाँ मैंने यूरानिया मे प्राच्य सगीत पर एक 
व्याग्यान दिया जिसका प्रभाव श्रोताओ्रों पर मेरी श्राशा से कही अ्रधिक पडा | 
मैंने रोलाँ को लिखा कि उनकी भविष्यवाणी ठीक निकली, और यूरोप प्राच्य 
संगीत को अच्छी तरह ग्रहण कर सकता है, इससे मुझे भी सहमत होना पडा है। 
रोला ने भेरे पत्र के उत्तर में आस्टरया भर स्काटलैंड मे मेरी इस सफलता पर 
बे उत्माह के साथ वाई दी और साथ ही मुझे 'विलेनू' आने का निमत्रण दिया ! 
जैसे ही मैं उनके मनोहर कुटीर पर पहुंचा तो उनकी बहिन, मैदेले रोलाँ ते, जो 
उनकी सहकायंकर्त्री भी थी, स्नेहमरी मुस्कान के साथ मेरा स्वागत किया | 


दोपहर के भोजन के समय, रोला के वृद्ध पिता भी हमारे माथ शामिल थे । 
पिता और पुत्र के वीच जिस निस्मकोच भाव से मित्रता का श्रादान-प्र दान हो रहा 
था, उसे देखकर मेरा चित्त श्रत्यन्त प्रफुल्लित हुआ । मुझे उनके एक उपन्यास के 
पात्र, वृद्ध पिता 'कोलस ब्रगनोन' का, जो जीवनी-णक्ति, स्फूति और हास्य से 
परिपूर्ण था, स्मरण हो आया। उनके व्यवहार मे किसी प्रकार का सकोचभाव 
नही दिसताई देता था जैसा कि दुर्भाग्यवश प्राय हिन्दू पिता का अपने पुत्र के 
प्रति व्यवहार मे दिसाई देता है। सारे भारतीय पिता मोत्तीछाल नही है और 
जवाहरलाल जैसे पुत्र भी विरले ही हैं। मैंने रोलाँ से इसकी चर्चा की और मुझे 
अच्छी नन्‍ह याद है कि उनके अस्सी वर्ष के वृद्ध पिता को यह जानकर कितना 
फौनहल हुआ कि एक भारतीय पिना अपने पतुक सम्मान के लिए इतना व्यग्र 
होता है। वेडिन मैंने कह, “हमारी माताएँ हमारी इस कमी को पूरा कर देती है, 
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वे वद्धावस्था तक अपनी संतान के साथ बच्चो का-सा ही स्नेह व वात्तत्य भाव 
रखती है। यह भी एक कारण है कि हम अपनी जल्मभूमि को जमतो को तरह 
स्वप्त में भी पितु-भूमि नही कहते। माता की ज्योतिरमयी मृति के रूप मे चाहे 
कोई अदृश्य आत्मा हो अथवा भौतिक पृथ्वी हो, हम दोनो को समानत्त रूप से 
प्यार करते है।” यह सुनकर वे सब कंसे हेसे थे कल 
उसी समय श्री रासकृष्ण भर विवेकानन्द के बारे मे चर्चा चल पडी । रोला 
महोदय उन दिनो इन दोनो ज्वलत महापुरुषों के बारे में विस्तृत भ्रध्ययन्त कर रहे 
थे, जो भ्राधुनिक भारत के तमाच्छादित आकाश में दो उज्ज्वल नक्षत्रों के समान 
चमक रहे हैं। स्वभावत जब रोलों ने अपने ढग़ से और भक्ति के साथ उनका 
वर्णन किया तो मुझे बहुत प्रसन्‍नता हुई भौर भनातोंले फ्रास की यह उक्ति मुझे 
स्मरण हो आई “कलाकार को जीवन के साथ प्रेम करना चाहिए भ्ौर उसे 
दिखाना चाहिए कि जीवन सुन्दर है। अन्यथा हमे इसके बारे मे सदेह हो सकता 
है।” यह कितना महान्‌ सत्य है, विशेषत आज के युग में जब हमारा जीवन- 
सम्बन्धी दर्शन किसी प्रकार भी सौदयंपूर्ण नही कहा जा सकता। तो भी ऐसी 
आत्माएँ वासनाओ के झदम्य तूफानो के बीच प्रकाश-स्तम्भो की तरह चमकती 
है, जिनसे कि मनुष्य-जीवन को स्वाभाविक प्रेरणा मिलती है। 
भोजन के पद्चात्‌ रोलों ने मुझे गाना सुनाने के लिए कहा | मैंने पहले उन्हे 

अपना बनाया हुप्ना एक गाना सुनाया, जिसका भनुवाद इस प्रकार है 

कली को अपनी मधु सुवास का पता नहीं 

कि उसके कलेजे मे छिपा है राज, 

गहराइयाँ जो करती है अनन्त को प्रतिविम्बित 

पूछती है इसके राज अपनी आहो से । 

गुनगुनाते मधुकर बढते किसके लिए वसत में 

वेचेन सुवासित द्ुमो के बीच ? 

जिनकी स्मृति भरती वासनामय पवन 

और रगती जादूभरे आकाश को ? 

किसका चिराग घुंघली कम्पित निशा मे 

टिमटिमाता चब्द्र-ताराच्छादित प्रकाश में ? 

किसका यश होता उषा मे आलोकित ? 

किसके लिए सव हसरते और ऋन्‍दन ? 

किसकी महत्ता के लिए युग-युग से 

विस्मृत आकाश बना है नीलम गीत ? 

किसके लिए बडवडाता बहता जलाशय 

किन सुर-सगतियो को दुहराता हुप्ला ? 


२६ महापुरुषों के साथ 


किसकी प्राँस भरती सुगन्ध द्ुुमो, फूलो, तृणो मे, 
करती अ्रणु-भ्रणु को प्रेरित नाचने शून्य मे ? 
किसके घिसटते वसन गोघूलि में गुजरते 
हसरतभरी निगाहो मे एक छाया ? 

झोह, यदि तुम पुनरवंतरित न होगी 

तुम्हारे रूप के मुखौटे है फिर यहाँ क्यो ? 
स्व-पायलो को क्यो झक्ृत करती सर्वत्र, 

वह सम्मोहन जो कभी नष्ट होता नही ? 

मेरा दिल भूल जाता है कि मेरे दिल भे ही 
स्थापित है सदा के लिए तेरा सिहासन । 


उसके वाद मैंने अपने पिता के ऐतिहासिक नाटक 'मेवाड पतन' से एक प्रसिद्ध 
भजन गाकर सुनाया 


क्यो व्यर्थ शोक तुम करते हो, फिर से सब मानव बन जाझो | 

यदि देश गया तो जाने दो, फिर से सब मानव बन जाझो॥ 

ओऔरो पर है सब रोष व्यथं, भ्रपने मत शत्रु बनो भाई। 

लखते' भ्रपने भी देष रहो, फिर से सब मानव बन जाझो ।। 

मिट सकता है यदि चाहो तुम, यह हत आाशामय वर्तेमान । 

तो विध्व प्रेममय हो जाम्नो, भाई-भाई से प्रेम ठान ॥ 

मेरा तेरा' यह भ्रम भूलो, औरो को बस अपना तुम । 

जग को भ्रृह श्रपना मान रहो, फिर से सब मानव बन जाश्रो ॥ 

यदि शत्रु तुम्हारा भी होवे, उन्नत उदारचेता महान । 

तो उसके साथ भलाई कर, कर दो सप्रेम निज हृदय दान ॥ 

यदि मित्र तुम्हारा कपटी हो, जल्दी से उसको दूर करो। 

सबसे वह भारी शत्रु अहो, फिर से सब मानव बन जाझ्रो ॥। 

लडने-भिडने को जग मेहै, सदा दो सेनाएँ तैयार। 

तुम पुण्य सैन्य को अपनाकर, दो पाप सैन्य को दूर भगा | 

जिस ओर धर्म हो, रहो उघर, रखकर ईइवर मे विश्वास। 

चाहे सर्वेस्व चला जाये, फिर से सब मानव बन जाझो ॥" 
उन्हें गाना सुनाने मे मैंने अपूर्व झ्रानन्द का श्रनुभव किया । प्रत्येक भजन 
की भ्रात्मा को एकदम ग्रहण करने की उनकी शक्ति तथा सहृदयता के प्रति मुझे 
एक प्रकार की कृतज्ञता का अनुभव हुआ । जब मैंने श्रपता यह भाव उन पर प्रकट 
किया तो उन्होने ग्रपनी प्रशसा को हँसी में ही उठा दिया और गीत मे निहित 


१: मेवाड पतन' के हिन्दी अ्रनुवाद से उद्धत 
अनुवादक साहित्याचाय प० श्रीनिधि द्विवेदी । 





रोम्याँ रोलॉ हय 


सौन्दर्य को ही अ्रपनी इस भाव-तन्मयता का कारण बताया । उनकी भगिती ने भी 
भजन को झूव पसन्द किया और मुझे धन्यवाद देने का बाद कहा 

“दिलीप, जिस कार्य को करने के लिए मैं और मेरे भाई तुम्हें बार-बार कहते 

शा रहे है उप्ते तुम प्रारम्भ क्यों नहीं करते ? तुम अपने सग्रीत को यूरोप मे कब 
प्रकाशित करोगे ?” 

मैंने सकोचपूर्वक उत्तर दिया, “कुमारी रोलाँ, अगर सच पूछो तो बात यह 

है कि मेरे विचार के अनुसार मेरा यह प्रयत्त निरर्थक ही होगा । क्या यूरोप वास्तव 
में हमारे सगीत को ठीक रूप में समभने में समर्थ हो सकेगा ?” 

रोलों ने वीच में ही वात काटकर कहा, “प्रिय दिलीप, इसकी चिन्ता कया ? 
यदि हमारी किसी रचना का समुचित आदर नही होता, तो इसमे हमारे लिए रुष्ट 
होने व अनुत्साहित होने की क्‍या बात है ? तुप्त श्रपने श्रोतावर्ग की योग्यता व 
अयोग्यता का ही हर समय विचार क्यो करते हो ? तुम्हारे पास जो दातव्य सामग्री 
है उसका दोनो हाथ से खुला दान क्यो नहीं करते ? यदि तुम्हारी दान-सामग्री मे 
कोई स्थायी महत्त्व की वस्तु है तो निएचय रखो कि वह कदापि सर्देथा निप्फल 
नही जा सकती । हमारा कर्तव्य, हमारे भ्रन्दर जो भी उत्कृष्टतम है, उसका दान 
देने, वीज वोने तक ही सीमित है, इसके आगे हमारे हाथ मे कुछ नहीं है। एक 
कृपक बीज वोने से पूर्व कभी यह नही जान सकता कि उसकी फसल कैसी होगी ! 
तुम्हारे सगीत को किस प्रकार ग्रहण करना श्रोतावर्ग के लिए उचित है, इसका 
तुम्हारा इतना आग्रह क्यों ? तुम कैसे किसी को बाध्य कर सकते हो कि तुम्हारी 
इच्छानुसार ही उसके मन मे तुम्हारे सगीत की प्रतिक्रिया होनी चाहिए ? यह 
वस्तु तुम्हारे ग्रधिकार-श्षेत्र से वाहर है प्रौर इसलिए उसके लिए तुम्हारा भाग्रह 
किसी प्रकार भी युक्तिसगत नही है।” 

मैंने भ्रप्रतिभ व लज्जितःसा होकर कहा, “मान लो यदि बोने वाले कृषक को 
आने वाली फसल के वारे मे ही सन्देह उत्पन्न हो जाय तो क्या वह बोने का साहस 
कर मकना है ? आपको इस तथ्य से तो सहमत होना ही होगा कि अ्रधिकाश् 
+5चात्य जनता द्वारा हमारे धगीत को ठीक तरह न समझे जाने की बहुत अधिक 
आगका है। इसके सदेश की सर्वथा विपरीत अर्थों मे व्याख्या किये जाने की सभा- 
वना है और इस प्रकार उसे क्षुद्र व अनाहत किया जा सकता है।” 

“यहाँ तुम फिर गलती कर रहे हो ।” रोलों ने कहा, “तुम किस भॉति किसी 
जा था रचना का कोई एक ही निश्चित सन्देश या श्रर्थ बतला सकते हो ? भेरी 
जाँ क्रिस्तोफ' रचता ने हजारो व्यक्तियों को हजारो रूप से प्रेरणा दी है। मै यहाँ 
तक कह सकता हूँ कि उनमे से शायद हो किसी ने मेरे अपने भावों को पूर्ण रूप से 
“हंग किया हो, लेकिन इससे क्या हानि है ? हमसे से प्रत्येक व्यक्ति किसी कला की 
ता को अपनी रुचि के झनुसार ग्रहण करता है श्र उसमे से जिस वस्तु की 


श्ष महापुरुषो के साथ 


उसे अपने लिए भ्रावरयकता होती है उसे ग्रहण करके शेष को छोड देता है* , 
ओर जब वह उसमे ऐसी कोई वस्तु नही पाता, जिसकी उसे झ्रावश्यकता है तो वह 
स्वरुचि के भ्रनुसार उसकी व्याख्या करने लगता है। क्या ऐसा नही होता ? मैं 
इस वारे मे तुमसे सवंथा सहमत हूँ कि तुम्हारा सगीत यूरोप-निवासियों को उसी 
रूप मे प्रभावित नही कर सकता जैसा कि तुम्हे करता है। परन्तु यदि बीज को 
ठीक प्रकार से भूमि मे वपन कर दिया गया है, तो चित्तित होने की क्या बात है ? 
हो सकता है हमे उसका फल तत्काल उपलब्ध न हो, तो भी यह थकीन रखो कि 
उचित समय आने पर वह फल अवश्य देगा, यद्यपि यह ठीक है कि हम उसके 
भ्रन्तिम स्वरूप व प्राकृति के बारे मे अ्रभी से कुछ नहीं कह सकते ।”* 

“रोलाँ महोदय ! भ्रापकों विदित है कि इस बारे मे मैं हमेशा आपसे भ्रसह- 
मति प्रकट करता रहा हूँ । लेकिन मुझे यूरोप की अपनी वतंमान यात्रा मे अपने 
विचारों में परिवर्तन करना पडा है और भ्ापके विचारों से सहमत होने के लिए 
वाध्य होना पडा है । मैने इस बार सुखद भ्राइचयें से यह बात देखी है कि युरोप 
की सगीतानुरागी जनता असाधारण रूप से हमारे सगीत से प्राय प्रभावित होती 
है, यद्यपि उनकी प्रतिक्रिया आपके कहने के मुताबिक हमारी प्रतिक्रिया से सर्वथा 
मिलती-जुलती नही है। और इसलिए प्रब मैंने यह निश्चय कर लिया है कि मैं 
भ्रपने सगीत के सम्बन्ध मे, यूरोपीय जनता के लिए लिखूँगा। लेकिन कभी कभी 
मेरी बद्धमूल शकाएँ वीच-वीच मे फिर सिर उठाकर मेरे सकल्प को शिथिल कर 
देती है श्रौर मैं निराशापूर्वक सोचने लगता हूँ कि क्या भ्रपने सगीत के बारे 
में लिखकर मैं उसका प्रचार करने के स्थान पर कही उसे भर अधिक हानि 





१ अपने ३१ जुलाई, १६९३२ के पत्र मे भी उन्होने यही बात लिखी है “कोई 
कलाकार श्रपने विचारो को दूसरो पर लादने के लिए कला की सृष्टि नही 
करता, वह केवल बीज वपन करता है। प्रत्येक रचना एक प्रजनन है ओर 
प्रजननकर्तां को उत्पन्न होने वाले बालक का पूर्वज्ञान नही हो सकता । उसे 
केवल इतना ही ध्यान रखने की आवश्यकता है कि बीज सजीव व स्वस्थ हो। 
उसके भ्रागे उसका कोई वश नहीं।” 

२ उन्होंने एक पत्र मे मुझे लिखा, "प्रकृति मे कोई वस्तु नष्ट नही होती । यदि 
तुम्हारे द्वारा बोये गये बीज स्वस्थ है, तो यह निश्चय रखो कि कुछ बीज 
अवश्य फल देंगे और कुछ चिनगारियाँ अवद्य प्रज्वलित होगी--कदाचित्‌ वे 
तत्काल न हो और शायद उनमे भी न हो जिन्हे तुम सर्वथा उसके उपयुक्त 
पात्र समभते रहे हो--परन्तु जीवन तत्त्व से युक्त बीज जल्दी या देर से यही 
या कही अन्यत्र प्रकाश की फसल अवश्य पैदा करेंगे। मनृष्य को केवल जीवन 
की अप्रति रोध्य शक्ति मे विश्वास की भ्रावश्यकता है । 


रोम्याँ रोलाँ रे६ 


पहुँचाने का कारण तो न बनूँगा ? क्या पाश्वात्य जनता के सम्मुख अपने सगीत 
को प्रस्तुत करने का कोई झौर बेहतर उपाय हो सकता है ? परन्तु शायद मैं भ्रपने 
प्रभिप्राय को स्पष्ट नही कर पाया हूँ ।” 

“तुम जो कुछ कहना चाहते हो मै उसे समभ रहा हूँ, भौर जिस आश्का की 
ओर तुम निर्देश कर रहे हो, उससे भी मैं अ्परिचित नहीं हूँ । लेकिन तुम्हे इस 
प्रश्न पर विचार करना उचित है कि जब तक तुम्हारे पास अपने सगीत को 
पाइ्चात्य जतता मे प्रदर्शित करने का कई और श्रेष्ठतर उपाय नही है, तब तक 
तुम्हे उन्ही साधनों का झाश्रय लेना होगा, जो तुम्हारे पास विद्यमान है, क्योकि 
कुछ न प्राप्त करने की अपेक्षा थोडा-थोडा भी प्राप्त करना झ्धिक हितकर है।” 

मैने सदेह व्यक्त करते हुए कहा, “कल्पना कीजिए कि स्वरलिपि द्वारा प्राच्य 
सगीत को पश्चिसी जनता के सामने उपस्थित करने पर यदि वे उक्त सगीत को 
गलत दृष्टिकोण से देखने लगे, तब भी क्या आपका उपयुक्त कथन सत्य होगा ? ” 

“तुम्हारा श्रसल मे क्‍या प्रभिप्राय है ?” 

“कल्पना कीजिए कि आप हमारे सगीत के बारे मे बिलकुल गलत घारणा 
वना लेते है श्रौर उसके मौलिक तत्त्वो और खास-खास विशेषताओं से पूर्णतया 
अनभिज्ञ रहते है। उदाहरणत हमारे सगीत को यूरोपीय दृष्टिकोण से आँकने मे 
यदि ग्राप राग-गायक की स्वतन्त्रता के महत्त्व को न समझ सके, हमारे कोमल 
आरोह-अवरोह आलाप, बोल, तान भौर शैली आदि को बिलकुल न पा सके । 
और यह आप भी स्वीकार करेगे कि यदि हम अपने लचीले सगीत को लिपिबद्ध 
करने का प्रयास करे तो ऐसा होना प्रस्भव नही है। ऐसी अवस्था मे क्या आपके 
विचार मे हमारे इस प्रयत्न से हमारा झसली उह्ं श्य ही विनष्ट नही हो जाता ?” 

रोलाँ ने उत्तर दिया, “भ्रव मैं तुम्हारे तात्पर्य को भलीभाँति समझ गया हूँ 
श्रौर देखता हूँ कि तुम्हारी भ्राशका सर्वथा निमु ल नही है ! मैने भी कभी-कभी 
स्वय ऐसा ही प्रनुभव किया है, भर हाल ही मे हुए बीथोवन के शताब्दी समारोह 
के अवसर पर इस सत्य का मुझे भी स्पष्ट अनुभव हुआ है।” 

“वह कैसे १” 

“मैंने इस वर्ष यह भ्नुभव किया है कि बीथोवन का सगीत भी लगातार 
स्वरलिपि द्वारा भाए जाते रहने के कारण अपनी स्वाभाविक स्फूति व नवीनता 
वहुत-कुछ खो चुका है ।” 

मैंने कहा, “रोलां महोदय ! आप मुझे ्राइचर्य मे डाल रहे है, क्योकि इसके 
विपरीत, मैं तो यह सोचता था कि भ्रापकी सगीत-सस्कृति के विस्तार के साथ- 
साथ वीयोवन के सगीत का प्रभाव-क्षेत्र भी श्रधिक विस्तृत होगा ।” 

“किसी हृद तक तुम्हारा कहना ठीक है क्योकि वीथोवन के सगीत की साधा- 
रणजन को भ्रभावित करने की क्षमता मे कोई कमी नहीं झाई है। अपितु इस वर्षे 
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जिस वस्तु ने मुझे सवसे अधिक प्रभावित किया वह यह कि उसका सगीत पहले 
से कही भ्रधिक साधारण जनता को प्रभावित करता है। लेकिन साथ ही मैंने यह 
भी भ्रनुभव किया है और यही मेरा उपयुक्त आलोचना से तात्पय है कि केवल 
सगीत-श्रेमियो और विशेषज्ञों के हृदय पर उसके सगीत का प्रभाव पहले की 
अपेक्षा शिथिल हो गया है। उदाहरण के लिए वह मुझमे वह उल्लास और कम्पन 
उत्पन्न नहीं करता, जोकि वह युवावस्था में करता था। इसकी वह ताजगी 
झ्व नष्ट हो गई है। लेकिन इसका यह भ्रभिप्राय नही है कि हम चित्र के दूसरे 
पहलू को न देखे । हमे यह भी देखना होगा कि गणनात्मक दृष्टि से श्राज बीथो- 
वन का संगीत ससार मे सबसे श्रधिक श्रोताश्रो को संगीत झानन्द की उपलब्धि 
कराता है और स्वरलिपि के विकास द्वारा ही यह सब सम्भव हुआ है । भौर इसके 
लिए हग अपनी स्व॒रलिपि-प्रणाली के ऋणी हैं । इसलिए संगीत को लिपिबद्ध 
करने की हानियो पर विचार करते हुए हमे उक्त प्रणाली के लाभो को भी न 
भूलना चाहिए ।” 

“लेकिन रोलों महोदय ! यहाँ झ्रापके कथनानुस्तार एक और सौदयशास्त्र 
सम्बन्धी सुन्दर प्रश्न उठ खडा होता है। यद्यपि मुझे भय है कि हम विषयान्तर पर 
चले जा रहे है ।” 

“कोई वात नही," रोलों मुस्कराए, “हम किसी एक सम्बद्ध विषय पर ही 
विचार नही कर रहे है । क्यो ?” 

मै मुस्कराया और कहने लगा, "झाप यह कहते है कि वीधोवन के सगीत की 
नवीनता व प्रेरणाअधान शक्ति यद्यपि नप्ट नही हुई है, तथापि पहले से धीरे- 
धीरे कम होती जा रही है। इस कथन से क्या उसकी प्रतिभा का मूल्य कम नही 
होता ?” 

“कंसे ?” रोलाँ ने प्रइन किया, ' वीथोवन ने मनुष्य के सगीतरसज्ञता के 
क्षेत्र को विस्तृत कर दिया है, हमारी ग्रहण-शक्ति को गभीर बना दिया है, और 
सोदर्यानुभूति के नए मार्गों को हमारे लिए खोल दिया है। उसने अपने उत्तरा- 
घधिकारियो का मार्ग अनुसरण करने व नई-नई खोजो के लिए प्रशस्त बना दिया 
है। वह एक ऐसी उच्च विरासत छोड गया है जिसने अधिक-से-अधिक मनुष्यों 
को निम्नस्तर के प्रेम-पाशो से मुक्त किया है ।' 

“लेकिन वया सौदयय के मृल्याकन के लिए हमारे पास यही ग्रन्तिम कसौटी 
है ? यदि कोई ग्रहीता अपनी ग्रहण-शक्ति के झनुपात से ही किसी प्रतिभा का 
भूल्याकन करता है, तो यह स्पष्ट है कि किसी कला का सही पृल्य उस कला के 
विगेषनों द्वारा ही लगाया जा सकता है, जनसाधारण द्वारा नही । और यदि 
ग्राप यह स्वीकार करते हे, तो आपको यह मानना होगा कि यदि झ्राज के दिन 
वीधोवन जीवित होता तो उसे इस वात से विशेष सन्‍्तोष न होता कि उप्तका 


रोम्याँ रोलॉ ३१ 


संगीत आज पहले से अधिक जनता को प्रभावित करता है।" 

“मैं भ्रपने अभिप्राय को एक दृष्टात द्वारा स्पष्ट करता हूँ ।” मैंने कहा, “हजारो 
मूर्खो की प्रशसा की अपेक्षा शेक्सपीयर के लिए एक गेटे की प्रशसा क्या भ्रधिक 
मूल्यवान नही है ” इसी प्रकार सौन्दय की कंप्तौटी के बारे मे भी क्या यह कहना 
उचित न होगा कि एक सच्चे समालोचक की कलात्मक महत्ता का सार क्या है, 
इस वात का भन्तदु प्टि द्वारा ही बोध होता है ”? और मेरा विचार है कि इसी मे 
उसके जीवन की सार्थकता है। यदि ऐसा न होता तो कया उसकी प्रशसा जन- 
साधारण के लिए पथप्रदर्शक, तथा कलाकार के लिए प्रेरणा का स्तोत सिद्ध हो 
सकती ? बीथोवन का दृष्टात इसका स्पष्ट उदाहरण है झ्ापके कहने के अनु- 
सार, वह दिन-प्रतिदिन प्रधिक सख्या मे सगीत से झ्नभिज्ञ जनसाधारण को अपनी 
शोर आाकृष्ट कर सकता है। लेकिन इससे जैसा कि आपका कहना है कलाविदो 
के हृदय मे उसके प्रभाव का जो लोप हो रहा है, उसकी क्षतिपुर्ति क्या सभव है ?” 

रोलाँ न गभीर हो उत्तर दिया, “लेकिन इस मामले मे साहित्य और सगीत 
मे कुछ अन्तर है। मेरे विचार से कला के क्षेत्र मे, स गीत हमारे मनोभावो के 
प्रकाशन का सबसे पवित्र साधन समभा जा सकता है। इसका श्रावेदन, विशुद्ध- 
स्वर-चित्रण द्वारा सीधा हृदय पर प्रभाव डालता है। परन्तु किसी साहित्य को 
ग्रहीता के मन मे प्रवेश करने से पूवं सजीव और भर्मस्पर्शी शब्दो, विचारों व 
कल्पना के माध्यम से छतकर गुजरना पडता है ।इस प्रकार एक भ्रर्थ मे सगीत 
हमे साहित्य से एक भिन्‍न प्रकार की भाषा मे भ्रपना सदेश देता है। यही कारण 
हैं कि सगीत का आवेदन जहाँ ग्रधिक सार्वभौम व सीधा मर्भस्पर्शी होता है, वहाँ 
साहित्य का प्रभाव अधिक व्यापक न होने पर भी सगीत की अपेक्षा चिरस्थायी 
होता है और वह काल के परिवतंनो से अधिक प्रभावित नही होता । इसलिए 
शेक्सपीयर की तुलना मे वीथोवन का दृष्टात देना बहुत उचित नही है।” 

आपने मुझे चिन्ता मे डाक दिया है,” कुछ देर ठहरकर मैंने कहा, “मैं 
हर हूं कि क्या भ्रापका यह कथन हमारे भारतीय सगीत के वारे मे भी सर्वेथा 

कहे?” 

“तुम्हारा क्या अ्रभिप्राय है ?” 

“आपने अभी कहा है कि सगीत समय के अनुसार पुराना पड जाता है। 
गायद यह भ्रापके सगीत के बारे में ठीक हो, और कौन जानता है कि कदाचित्‌ 
यहाँ कारण है कि आपके सगीत ने गत तीन शत्ताब्दियो मे इतनी लम्बी छलागे 
भरी हैं ? बहुत सम्भव है कि झ्राप लोगो की विभिन्‍नता व अनेकरसता के लिए 
अतृत तृष्णा ही आपके सगीत के जल्दी ही प्राना पड जाने की इस विचित्र 
वत्ति में कारण हो, और इसी का यह परिणाम हो कि नित्य नवीन रसास्वादन 
ही अ्भिरुचि आपके अन्दर एक प्रावब्यकता के रूप में उदित हो गई है। लेकिन यह 
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शायद विपय से बाहर की चीज है।” मैने उनको इस टिप्पणी का भ्रवसर दिए 
विना कहा, क्योकि मैं आपके सगीत के बारे मे, तथा पाश्चात्य श्रोतात्रो की 
मनोदशा के बारे मे कोई प्रमाणिक बात कहने मे प्रसमर्थ हूँ । मैंने यह आलो- 
चना केवल आपके विचार जानने के लिए पेश की है, और मेरा सिर्फ उद्देश्य यह्‌ 
दर्शाना है कि सम्भवत इस बारे मे झ्रापका सगीत हमारे सगीत से मूलत ही 
भिन्‍न है। अपने सगीत के इसी पहलू को लेकर मैं आपसे कुछ विचार-विनिमय 
करना चाहता हूँ ।” 
रोलाँ ने प्रपनी सहज मुस्कराहट के साथ कहा, “प्रवद्य मैं तैयार हूँ ।” 
“पहले मैं प्रपनी स्थिति स्पष्ट कर देना चाहता हूँ । हमारे सगीत-प्रेमियो का 
यह सामान्य अनुभव है कि कोई भी प्राचीन राग चाहे वह कितनी ही बार सुन 
लिया जाए, उन्हे प्रभावित किये बिना नही रह सकता, अर्थात्‌ वह भ्रापके सगीत 
की तरह भ्रोता के लिए इतनी अल्दो पुराना या अनाकर्षक नही हो जाता । 
हमारे कलाविद्‌ वर्ग के लिए बार-बार दुहराए जाने पर भी वह पुराना नही 
होता, वल्कि जितनी बार वे उसे सुनते है उतनी ही बार उसमे अनेक प्राचीन नये 
सौन्दर्य ही पाते है। यदि ऐसा न होता तो हमारे राग-सगीत की अनेक प्राचीन 
शैलियाँ, अब तक सारे भारतवर्ष मे हजारो प्रकार से गाए जाने के कारण स्वथा 
पुरानी और नीरस पड जाती । लेकिन हमारी सगीतज्ञ-मडली मे वे झ्राज तक भी 
नीरस नही हुई है, यह हमारे सगीतज्ञो द्वारा एक स्वर से प्रमाणित किया जा 
सकता हे । हमारा सगीत भी यदि श्रापके सगीत की तरह समय के चचल परिं- 
बर्तनों के साथ-साथ इतनी जल्दी प्रभावित होता तो उसका इतना सुक्ष्म विकास 
सर्वया अप्तम्भव हो जाता | हमारे देश मे इस दिशा मे सगीत का इतना अधिक 
सूक्ष्म विकास हो चुका है कि बहुत से उच्च सगीतप्रेमी व गायक सामान्य रूप से 
सब रागो का अध्ययन न करके केवल थोडे-से रागो का ही विशेष भ्रभ्यास करते 
है। कोई गायक प्िर्फ भेरवी राग का ही अभ्यास करता है, अर्थात्‌ वह भैरवी 
को छोडकर अन्य किसी राग में गाना नही गाता । कूछ मालकोश का ही अध्ययन 
करते है, प्र्थात्‌ वे मालकोश व उससे मिलते-जुलते रागो मे ही नाना प्रकार के 
गान-मौदय की उपलब्धि करते है। इसी प्रकार कुछ गायक केदारा व उससे 
सम्बद्ध राग को ही अपने सगीत भअ्म्यास का आझाघार बनाते है। शौर इसी के 
द्वारा सगीत के आनन्द को पूर्ण उपलब्धि करते है। यही वात अन्य रागो के विषय 
में है। प्रव भ्राप देख सकते है मैंने भ्रपता कथन जारी रखते हुए कहा, “यदि 
हमारा सगीत भी आपके सगीत की तरह समय के चचल परिवतंनों से प्रभावित 
होता तो एक कला में इस प्रकार की उच्च श्रेणी की विशेषज्ञता असम्भव हो 
जाती । विन्तु हमारे सगीत-प्रेमीजन आज भी ऐसे विद्येषज्ञों का श्रादर करने मे 
गौरव झनुभव करते हैं । हमारा राग-सगोत हमारे लिए आज भी वैसा हो आनन्द 
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और प्रेरणा का स्रोत बना हुआ है। लेकिन आपके पाइचात्य सगीत के बारे मे ऐसा 
नही है। यह तऊ ध्यान देने योग्य है । आप यह तक॑ कर सकते हैं कि आपके सगीत 
का प्रभाव-क्षेत्र दिन-प्रतिदिन जनसाघारण मे विस्तृत होता जा रहा है, जबकि 
हमारे प्राच्य सगीत का प्रभाव-क्षेत्र मुटुठी-भर सगीत-विशेषज्ञो, कलाविदो की 
गोष्ठी तक ही सीमित है। लेकिन यहाँ पर फिर वही प्रइन करता हूँ कि सगीत के 
सही मृल्याकन मे यह विचार कहाँ तक उचित है ” आपका संगीत भ्रधिक लोक- 
प्रिय है लेकिन हमारा संगीत श्राज भी सगीत-प्रेमियो को वही अक्षय श्रातरिक 
उल्लास व प्रेरणा देता है । वे राग की प्राचीनता के साथ उसमें पहले से भी कही 
प्रधिक आनन्द का अनुभव करते है। क्योकि वे दिन-प्रतिदिन उसमे नवीन सौदर्य॑ 
प्रौर चमत्कार का श्रनुभव करते है तथा नवीन सभावनाओं की अपेक्षा । मेरा 
यह कथन भ्रत्युक्तिपूर्ण नही है, वरन्‌ मेरा वेयक्तिक भ्रनुभव इस वात की पुष्टि 
करता है । हमारे बगाल के एक प्रसिद्ध ख्याति-प्राप्त गायक रायबहादुर सुरेन्द्रनाथ 
मजूमदार से एक यमन राग का गान मैंने कम-से-कम दो सौ बार सुना है, लेकित 
झ्राज तक कभी भी मुझे वह वासी मालूम नहो दिया और आज भी उसे सुनने के 
लिए मैं वैसा हो न्ञालायित हूँ । श्ौर क्यो ? कारण, एक बार भी उसकी मर्म- 
स्पशिता, नवीनता व प्रेरणा मे मुझे कोई कमी अ्रनुभव नही हुईं, क्योकि वह कभी 
भी एक ही तरह से दुवारा नही गाया गया। इसीलिए इस बार यूरोप मे अ्रपने 
प्राच्य सगीत के सम्बन्ध मे व्याख्यान देते हुए मैंने अपने सगीत के इस पहलू पर 
विशेष जोर दिया है भ्रौर मै ग्राशा करता हूँ कि श्राप भी इसे मेरी कोरी कल्पना 
ही न समझेगे ।” 

रोलाँ ने विचारपूर्वक कहा, “नही, मैं इसे तुम्हारी विषय-कल्पना नही सम- 
भता | तुम्हारे सगीत की नवीनता अक्षुण्ण क्यो बनी रहती है, इसका कारण ढूँढना 
कठिन नही है। तुम्दारे यहाँ के संगीतज्ञ बराबर रचना मे लगे रहते है, वे उसमे 
नित्य नवीन स्वर की खोज करते रहने है जवकि हमारे यहाँ गायक केवल 
व्याख्याता का कार्य करता है ।” 
है मैं यह सुनकर बहुत हो प्रसन्‍न हुआ, क्योकि ठीक यही चीज मैं अपने यूरो- 
पियन श्रोताओ्रो को अपने राग-सगीत की दीर्घायुष्यता के बारे मे वार-बार कहता 
था। 

कुछ दर मौन रहने के पश्चात्‌ पुन उन्होने कहा, “और हमारे सगीत के 
जल्दी ही पुराना पड जाने का एक कारण उसका लिपिवद्ध कर देना है, क्योकि 
स्व॒रलिधि के नियमो में वंधकर जहाँ एक गीत अ्रधिक मूर्तं व स्थायी रूप घारण कर 
लेता है, वहाँ दूसरी शोर वह अपनी स्वच्छर विहार की क्षमता को खो देता है। 
उसके विपरीत जो राग लिपि के नियमो से आावद्ध नही होता, उसकी स्वच्छन्दता 
मौंदर्य व नचीलापन नप्ट नहीं होता। जब हम इस वात पर विचार करते है, कि 
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हमारे लोक-सगीत उनके सम्रहीताओ द्वारा लेखबद्ध कर देने पर अपना कितना 
सौदय खो चुके है, तो हमे यह स्पष्ट हो जाता है, कि सगीत को स्वरलिपि के कठोर 
नियमों मे जकड कर हमे कितना कम लाभ हुआ है। क्योकि प्राय देखने मे आया 
है कि कोई भी लोक-गाथाओो व लोक-सगीतो से समृद्ध देश, किसी कलाकार द्वारा 
उनका उपयोग किये जाने पर दोनो को ही खो देता है।” 

“तो क्या इससे आपका यह अ्रभिप्राय है कि सगीत को लिपिबद्ध करना 
भ्रन्तत वाछनीय नही है * 

“नही, ऐसा तो नहीं कहा जा सकता। कारण, स्वरलिपि की प्रणाली के 
बिना सगीत-क्षेत्र मे हारमनी--स्वर-सगीत की नीव पर खडी हुईं हमारी विशाल 
इमारत की कल्पना भी सम्भव नही है। जब कोई ऊपर से झाने वाले सगीतो को 
लिखने बैठता है तो उसकी अपती सुजनात्मक प्रकृति उत्तेजित हुए बिना नही रह 
सकती | इसलिए हमारे सगीत को लिपिबद्ध करने का स्वभाव पाइ्चात्य सगीत- 
लेखक के सृज्नात्मक मस्तिष्क को बराबर प्रेरणा देता रहा है।” 

“क्या आप इसका कुछ और अ्रधिक स्पष्टीकरण करेंगे २” 

“जिस समय किसी गान को लिपिबद्ध कर लिया जाता है, उस समय त्रष्टा- 
मन एक ऐसे सतोष की सॉँस लेता है -जैसे कि उसने किसी उदिष्ट लक्ष्य को 
पा लिया हो । सगीत को लिपिबद्ध कर देने से कलाकार की अपने को अभिव्यक्त 
करने की उत्कट इच्छा रूपो भूख व प्यास की तृप्ति हो जाती है। भौर इससे 
उसके मन को एक प्रकार का विश्राम मिलता है व शक्ति प्राप्त होती है भौर वह 
पृन्न नई रचना करने के लिए उत्सुक हो जाता है । कारण, कलाकार ज्योही एक 
रचना को पूर्ण कर देता है, वह उसमे रस लेना छोड देता है और दूसरी नवीन 
रचना का सृजन करने के लिए बाध्य हो जाता है। इसीलिए मैने यह कहा था कि 
हमारे सगीत ने हाल ही मे जो इतनी श्राज्वयेजनक उन्लति की है, उसमे हमारी 
अत्यन्त विकसित स्वरलिपि प्रणाली का ही सबसे बडा हाथ रहा है।” 

इसके भ्रतिरिक्त, उन्होने कहा, “जनसाधारण की रुचिको परिष्कृत करने 
का इसके सिवा और कोई साधन भी तो नही है कि उन्हे परिष्कृत व उत्कृप्ट 
वस्तु के सगे मे लाया जाय । इस सास्कृतिक विकास के लिए और कोई छोटा 
या सरल मार्ग नही है। लिखित सगीत एक प्रकार से एक प्रदर्शनी के रूप मे 
ध्वनि-समूह की सर्वोत्कृष्ट कृतियो को प्रस्तुत करता है भर उनके द्वारा जन- 
साधारण की रुचि अनजाने ही धीरे-धीरे परिप्कृत करता रहता है। यह निस्सन्‍्देह 
एक वडा लाभ है। लेकित दु ख की वात केवल यही है कि प्रत्येक लाभ के साथ 
कुछ-न-कुछ हानि भी उठानी पडती है। हर एक चाहता है कि ऐसा न हो परल्तु 
जब कोई जीवन मे आगे बढ़ने का प्रयत्न करता है तो उसे झ्ागे बढते हुए बहुत 
सी चीजों को त्यागना पढता है।” 
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“लेकिन तो भी यह वडे दुख का विषय होगा यदि स्वरलिपि प्रणाली का 
आ्ाश्नय लेने से तुम्हारे सगीत की भी सृजनात्मक स्वर-विहार की स्वाभाविक 
क्षमता व सौदर्य विनष्ट होने की आरशका हो ।” 


“तो क्या आपका विचार है फि हमारे प्राच्य सगीत मे स्व॒रलिपि प्रणाली का 
आश्रय प्रन्तत हमारे लिए हानिकारक होगा ? क्‍या हम अपने सगीत मे स्वर- 
विहार की स्वतत्रता के रूप मे, जो सर्वोत्करष्ट तत्त्व मौजूद है, उसे श्रक्षुण्ण बनाए 
रखते हुए, किसी विजेप सीमा तक स्वरलिपि का ग्राश्नय नही ले सकते ? ” 


“मुक्के भ्राइचर्य है ?” रोलॉ ने विचारपूर्वक कहा, “प्रभी कुछ दिन की बात है 
कि मैं एक स्पेन देशवासी सगीतज्ञ के साथ वर्तमान स्पेत की सगीत-सम्बन्धी ऐसी 
ही समस्या के बारे मे चर्चा कर रहा था। मैंने शायद इससे पहले भी तुमसे कहा 
था कि स्पेनवासियो ने भ्राज तक गाते हुए स्वर-विहार की स्वतन्त्रता की अ्रपनी 
प्राचीन परिपाटी को अक्षुण्ण बनाए रखने की चेष्टा की है।” मैंते सिर हिलाते 
हुए भ्रपनी सहमति प्रकट की । उन्होने भ्रपना कथन जारी रखते हुए कहा, “हाँ, तो 
वह सगीतञज भ्पनी यह कठिनाई प्रस्तुत कर रहा था कि रांग की स्व॒रलिपि तथा 
स्पेन मे सगीत-स्कूल व कालिजो की स्थापना के साथ-साथ उसके देशवासियों की 
स्वर-विहार की स्वाभाविक क्षमता स्पष्ट रूप से कुठित होती जा रही है। लेकिन 
फिर भी सगीत सकल व कालिज तथा स्व॒रलिपि वर्तमान युग की एक भ्रावश्यक 
वस्तु है। इस प्रकार मेरे वह स्पेनिश मित्र इस उलभन से निकलने की चेष्टा कर 
रहे थे कि किस प्रकार प्राचीन युग की प्रेरणा का त्याग किए बिना, वर्तमान युग 
की भावना को ग्रहण किया जा सके । उसकी यह समस्या कुछ ठीक तुम्हारी 
समस्या से मिलती-जुलती है या नही ? ” 


रोलाँ महांदय से मेरा यह अन्तिम वार्तालाप था। इसकी सुगध आज भौ 
मुझे सुवासित कर रही है। मुझे याद नहीं पडता कि मैं उनके अतिरिक्त किसी 
श्रन्य ऐसे व्यक्ति के सम्पक्ष में श्राया हैँ जिसकी सगीत-सम्बन्धी नैसगिक अत प्टि 
ने मुझे इतना प्रभावित किया हो व जिसने मेरे सगीत-ज्ञान मे इतनी वृद्धि की हो ! 
परन्तु उ्सका यह ग्रभ्मिप्राय नही है कि उनके सगीत-जान ने ही मेरे ऊपर सबसे 
गहरा प्रभाव डाला है। मेरे लिए उनका सबसे मृल्यवान उपहार उनका वह्‌ 
विपाद-मिश्चित व्यक्तित्त्व है जो सूर्यास्तकालीन मेघो मे बुभती हुई ज्योति के 
समान है। निम्मदेह उनके विश्वास की उच्चता में ऐसी हो विपादपूर्ण ज्योति 
विद्यमान थी। मुझे उनका वह रूप प्राय याद भ्राता रहता है जब मैं किसी विश्वाम- 
गृह में प्रमोदलिप्त मित्र-मडली के साथ बैठा हुआ होता था--और वे उसके पास 
में धीरे-धीरे गुजर जाने थे। वे एकाकी होते थे । उस समय उनके चारो और पार- 
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लौकिकता व उदासी की झलक व्याप्त रहती थी। उतका नुकीला पाडुर वह सरत- 
भरा चेहरा ऊपर की श्लोर उठा होता था और के चिन्तामग्न मुद्रा मे ज़रा नीचे 
की श्रोर भुक्के होते थे । वे कुछ समय तक दो परब॑तमालाझो के बीच जडे हुए अरुण 
प्राकाश मे एक प्रस्तर-मृरतति के समात निश्चल भाव से नील सरोवर के तट पर 
खड़े रहते थे। वहाँ खडे हुए वे न मालूम कितनी देर तक, सूर्यास्त के सुन्दर व 
मनोमुग्धकारी दृश्य को समाधिस्थ की भाँति देखते रहते थे। भाकाश मे तरल रग 
बनजारो के समान नई अभ्नभूमियो की खोज मे इधर-उधर घुमते-फिरते थे भौर 
पव॑तमाला से आवेष्टित गहरे जल को उनका चंचल स्वणिम प्रतिबिम्ब 
सुशो भित करता था। वह मत्रमुग्य की भाँति, निश्चल भाव से इस दृश्य 
को देखते रहते थे-पौर उसके बाद अचानक बडे प्रयत्त के साथ वे अपने भ्रापको 
उप्त सप्तमय अवस्था के मोहमय प्रभाव से मुक्त कर भ्रपना भ्रमण प्रारम्भ 
करते थे। भौर जब तक वे सूर्यास्त के मद प्रकाश मे आँखों से भोभल न हो 
जते थे, मैं उतक्नी तरफ एकटक दृष्टि से देखता रहता था। उस्त समय एक 
रहस्यवादी उदासीनता सुझे चारो तरफ से आकर घेर लेती थी, और मेरे 
चारो तरफ फंले हुए खोखले प्रमोद-साधनों की तिरथंकता को मुझ पर प्रकट 
करती थी। उस समय बृन्दवादन की भात्मविश्वासपूर्ण तुमुल ध्वनि मेरे कानो को 
ककंश प्रतीत होती थी, और गायको का मोहक हास्य एक तीत्न व्यग्य के समान 
मालूम देता था। और तब रोल का निम्न वाक्य मेरे हृदय मे गूँजने लगता था, 
“एक सच्चे मनुप्य को अपने जीवन की सार्थकता के लिए यह भ्रावश्यक है कि वह 
सबके लिए एकाकी रहे और भ्रकेला ही सबके लिए चिन्तन करना सीखे।” इस 
एक वाक्य मे ही रोलाँ के जीवन का सार निहित है। 


२२ भ्गस्स १६२८ 
विलेनू, स्विट्जरलेण्ड | 

प्रिय दिलीपकुमार राय, 

तुम्हारे साथ जो मेरे तीव सभाषण हुए है, उन तीनो तथा टैगोर के साथ 
हुए वार्तालाप का भी विवरण जो तुमने मुझे पढने के लिए भेजा था, वह मैं तुम्हे 
वापिस भेज रहा हूँ | टैगोर वाला वर्णन अत्यन्त सुन्दर है। 

प्रगति और वीरता' शीषंकाकित तुम्हारे विवरण मे झनजाने मे हुईं तुम्हारी 
कुछ भूलो को मैंने सशोधित कर दिया है। आाश्ा है, तुम मेरी हस्तलिपि पढ़ 
सकोगे । अपने अभिप्राय को औ्रौर प्रधिक स्पष्ट करने के लिए मैं यह भौर जोडना 
चाहता हे 

(१) बुर्गंनेव की अपेक्षा टॉलस्टाय का व्यक्तित्त्व मेरी सम्मृति मे अत्यन्त 
महान है। ऐसे बहुत ही कम फ्रासीसी होगे, जो युद्ध और शाति' के लेखक 
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टॉनस्टाय के अन्दर अवनरित्त प्रकृति की महान शक्ति को केवल एक उत्तम कोटि 
र तुर्गनेद्र की श्रेणी मे रखता पसन्द करेगे । वे दोनो एक हो घरातल के 


(२) 'प्रगति' के बारे में मेरे विचारों काजों अनुवाद तुमने किया है वह 
कुछ निराशावादी के रुप मे प्रस्तुत करता है। प्रसगत क्‍या यह विचित्र प्रतीत 
नहीं होता कि मैं एक पाब्चात्य होते हुए भी 'प्रगति के देवता में आस्था नहीं 
स्खता, जिसमे तुम्हारे जैसे एक भारतीय को भी निराशा की भलक मालूम देती 


जहाँ तक मेरा सम्बन्ध है, मुझे ऐसे किसी देवता को आवश्यकता नहीं है, 
क्योकि मेरे लिए वतंमान मे ही शाइवत निहित है। मुक्ति किसी निश्चित भविष्य 
में छिपी हुई नही है, वह यही पर सन्निहित दतंमान में ही विद्यमान है । इसलिए 
प्रत्येक व्यक्ति को यही पर, झौर त्रभी ही मुक्ति प्राप्त करनी चाहिए। मानवता 
अपनी पूर्णता के साथ प्रत्येक व्यक्षित मे विद्यमान है, जैसे शाइवत श्नात्मा प्रत्येक 
क्षण मे अन्तर्व्याप्त है। यही कारण है कि मै इस 'प्रगति' के प्रइत को अधिक से 
अधिक गौण महत्त्व का प्रब्न समभता हें । और जहाँ तक सदेहवादिता का सम्बन्ध 
है, मैं ईसा द्वारा मरते समय कहे गए शब्दो की अपनी व्याख्या मे ऐसा कोई 
आभान नहीं पाता। भूली पर चढते हुए, ईसा के यही प्रन्तिम शब्द थे, “मेरे 
पिता, मेरे पिता, तुमने मुझे क्यो त्याग दिया है।” यह मर्म भेदी क्रदन भव भी 
जब कभी मैं सुन पाता हूँ, मेरे भन्तस्तल को आलोड़ित कर देता है। इस भावना 
के अन्दर तुन्ह सदेह॒वाद को गध कंसे आती है ? विरव के विस्तत आकाश के 
नोत्रे शायद यही मदसे अ्रधिक मर्मस्पर्शी दु खपूर्ण घटना घटित हुई है। अपने 
हृदय मे इस बात की कल्पना करो कि एक वीर देवता, जो मनुष्यों में ईश्वर का 
प्रतिनिष्ठि है, और जो मनुप्य जाति के लिए अपने को उत्सग कर देना चाहता 
हैं, भपनी अ्रन्तिम ब्वास लेते हुए अपने मिगन में अपने विश्वास को खो देता है! 
प्रौर वह क्‍यों ? क्योकि मरणवर्मा मानवीय शरीर धारण करके उसे मानवीय 
कप्टो की गहराई मापने और नैतिक पराजय का अपमान सहन करने के लिये 
"डॉ हैं। क्या इससे और अधिक हृदयस्पर्शी तथा शानदार कोई वस्तु 
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मेरे लिए यह कारण नहीं है जो मुझे झत्मसमर्पण करने के लिए 
करता है। मैं किसी भी अवस्था मे युद्ध वन्द नहीं कर सकता । बल्कि 


मेरी विश्वास की दुखान कथाएँ और 'वीर जीवनियाँ पस्तकों 
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मे मन भत्र प्रिय नायक ससार की इप्टि में पराजित लेकिन वे ऐसे पराजित 
नायक हू जो यह चलतेह. हु 
“री मत्य के प्चात्‌ विजय अ्रवच्यम्भावी है, इसकी परवाह नहीं कि वह 
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कव आएगी क्योंकि मैं जानता हूँ कि मेरा विश्वास सत्य है ।” 
जो भी हो, मैं ऐसे ही व्यक्तियों के लिए लिखता व जीता हूं, जो अपने प्रिय 
ग्रादर्श व विश्वास के लिए भ्रपना जीवन उत्सरग करने को तत्पर हो भ्रौर जिन्हे 
अपने प्रिय विश्वास की भ्रन्तिम संफलता में तथा अपने समकाछीनो पर पूर्ण 
विजय पाने मे किसी प्रकार की भ्राति या स॒शय न हो । 
स्वामी विवेकानन्द ने माया श्रौर भ्राति के बारे मे १५६९६ मे जो पहला 
व्याख्यान दिया था, उसे पढो | ससार के बारे मे उनकी जो दु खपूर्ण कल्पता 
है, उसके साथ मेरी कल्पना कितनी मिलती-जुलती है, वीरतापूर्ण कार्यो मे उनके 
विश्वास के बारे मे तो कुछ कहना ही नही | यूरोप मे इस भावना मे विश्वास 
रखने वाली भ्रनेक भ्रात्माएं जन्म लेती रही है। 
'कला और राष्ट्रीय जीवन के बारे में जो वार्तालाप है उसमे मैं इतना भर 
बढाना चाहता हूँ 
मै कभी भी एक सच्चे कलाकार के जीवन को एक पेशेवर या स्वार्थ रत 
विलासभोगी कामुक का जीवन मानने को तेयार नहों हूँ । मैं यह अच्छी तरह 
जानता हूँ कि यूरोप के सब उच्चकोटि के कलाकारों माइकेल एजिलो, रैम्न्रोंट 
श्रोर बीथोवन भ्रादि को ईसा के समान कष्ट सहन करना पड़ा है । प्राय सभी 
उत्कृष्ट प्रतिभाम्रो के लिएयह एक आ्रावश्यऊ शर्तं है। प्रत्येक प्रतिभाशाली व्यक्ति 
को कष्ट एकात, सन्देह व सावारण गलतफहमियों की परीक्षा से गुजरना पडता 
है। टॉलस्टाय ने तो अपने पत्र मे मुझे यहाँ तक लिखा है कि एक सच्चे कलाकार 
भौर एक छद्मवेणी पेशेवर कछाकार मे भेद करने वाली यही सच्ची कसौटी है। 
“वे अपने सासारिक सुखो को अपनी कला और विद्वास के लिए बलि चढा देते 
है।” एक सच्चे कलाकार का जीवन निरतर त्याग का जीवन होने का कारण, 
सर्वसाधारण के लिए वह बहुत कुछ असह्य-सा हो उठता है। यदि कोई कलाकार 
अपने भ्रान्तरिक आनन्द और अपनी निर्माणात्मक प्रतिभा मे विश्वास व श्रद्धा खो 
बैठता है, तो शुद्ध वायु के भ्रभाव मे वह ठीक तरह से इवास भी नही ले सकता । 
उसका दम घुटने लगता है। अपने श्वास-प्रश्वास को जारी रखने के लिए, उसे 
प्रावश्यक वायु को पैदा करना पडता है। वहाँ फिर वीरत्व की ही पुकार है, एक 
शेर-दिल की आवश्यकता है । 
श्रौयेलो के भ्रभिनय का श्रीमती मालविदा वौन मैसनबर्ग के जीवन पर जो 
अविश्वसनीय प्रभाव हुआ था, उससे तुम बडे प्राइचर्यान्वित हुए प्रतीत होते हो । 
लेकिन क्या तुम्हें मालूम है कि फ्राके थियेटर की सारी उपस्थित जनता पर (इसी 
पेरिस मे, जो इतना खोखला कहा जाता है) कलाकार स्फीकलीज के 'किंग 
झोडियस' नामक हृदय-विदारक दु खात नाटक ने जो प्रभाव पैदा किया था, वह 
भी बहुत-कुछ इसी प्रकार का था। एक खास तीबता पर पहुँचकर दु ख भी भ्रसीम 
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आनन्द में परिवर्तित हो जाता है, भर सब दु खात नाटक के महान्‌ पाइचात्य 
लेखक इसमे अनभिज्म है । इस प्रकार यह कोई ऐसा रहस्यवाद नही है जो प्राच्य 
कलाकारों तक ही सीमित है। इसके साथ केवल उत्कृष्ट सामजस्य को जोड दो, 
जो एक उत्कृष्ट कला का सहचर है | वीयोवन के अपने जीवन की सध्याकाल के 
चतुथ्पद गीत, और वेग्नर के पार्सीफल मे अम्फोर्टा की झाहे, आत्मा की उसी मान- 
वीय वेदना से श्रोत-प्रोत है, लेकिन सूली पर चढने वाली आत्मा की उच्चता इन 
लोगो के लिए, जो उसे प्राप्त करना चाहते है, एक दैवीय उपहार है। मनुष्य इन 
कष्टो की अग्नि से तपाए हुए सोने की भाँति शुद्ध होकर निकलता है। नेतिक 
जक्त का तत्त्व सब महान श्रात्माओों और सब महान कार्यो के मूल में विद्यमान 
है, इममे सदेह मत रघ्तो । हमारे लिए ससार में सबसे आवश्यक वस्तु शक्ति है 
(न केवल वीथोवन ने ही, श्रपितु विवेकानन्द ने भी यही कहा है।) शक्ति-विहीन 
कोई भी वस्तु महान नहीं हो सकती, मौर शक््ति-सम्पल्त कोई भी वस्तु दुलभ 
नही होती । 
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सोमवार, २० मार्च १६२२, 
विलेनू स्विट्जरलेड 
प्रिय दिलीपकुमार राय | 


तुम्हारे पत्र की उदारता ने मेरे हृदय को स्पर्श किया है । मैं फोरन ही उत्तर 
दे रहा हूँ यद्यपि मैं उतने विस्तार से न लिख सकूँगा, जितनी की मेरी इच्छा है, 
क्योकि मैं श्राजकल बहुत कार्यव्यस्त हूँ। 
में तुम्हारे भ्रन्तढव न्द को अच्छी तरह समभता हूँ । क्योकि बहुत दिन नही हुए, 
जबकि मुझे स्वय भी इस द्वन्द मे से गुजरना है। यह वही प्रश्न है जिसने मुझे 
किशोरावस्था मे ही टॉलस्टाय को लिखने के लिए प्रेरित किया था। लेकिन भव 
मेरी उन जकाप्नो का वहुत-कुछ समाघान हो चुका है। विशेष रूप से गत कुछ 
वर्षो में जिन परीक्षाप्रो, एकान्तवास श्नौर कठिन सघर्षो भे से मुझे गुजरना पडा 
है, उन्होने उन पहेलियो को मुलभाने मे मेरी बहुत सहायता की है जिनका इससे 
पहले मुझे हल नहीं मूझता था। 
टॉलस्टॉय की “स्वीकारोक्तियाँ” वस्तृत. वहुत ही शानदार है। ससार के 
व कप्टो के प्रति उनकी बेदनापूर्ण प्रतिक्रिया वास्तव मे बहुत ही मर्मस्पर्शी 
लेकिन फिर भी मेरी यह स्थिर सम्मति है कि टॉलस्टॉय एक अच्छे पथप्रदर्शक 
। उनकी विल्लुब्य व अरशान्त प्रतिभा किसी दिन भी कोई व्यवहारिक मार्ग 
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ढूँढने मे समर्थ नही हो सको। उनकी विश्वन्बुबत्वसूच$ अनुकम्पा ने उन्हें शिल्प 
व विज्ञान तक को दोषी ठ5हराने के लिए बाध्य किया है। भौर वह सिर्फ किसलिए? 
क्योकि विज्ञान व कल। पर कुछ थोडे से चुने व्यक्तियों का ही भ्रधिकार है, परन्तु 
सत्य यही है कि वे एक कलाकार के अधिकारो से भ्रपने-प्रापको कभी मुक्त ने कर 
सके । वे जीवन-पयेन्त प्रतिदिन प्रात काल कला के कार्यों के सृजन मे व्यस्त रहते 
थे, मानो कि चोरी से ऐसा कर रहे हो । परन्तु यदि वे भ्रपनी कला की उत्कृष्टता 
द्वारा ससार पर विजय न प्राप्त कर लेते, तो उनके नैतिक भ्रौर आध्यात्मिक 
विचारो का भी ससार मे कभी इतना प्रचार व गहरा प्रभाव न होता।" इस 
प्रकार वे अपनी कला व उससे प्राप्त होने वाले अधिकारों को त्यागने में कभी 
समर्थ नही हुए ग्रौर इस विरोध के कारण उत्की मानसिक यत्रणा भी शान्त नही 
हुईं। हमे यह जानना भ्रावश्यक है कि हम क्‍या चाहते है, भौर जो हम चाहते हैं, 
वही हमे करना चाहिए। 

टॉलस्टॉय की परिस्थितियाँ--उनकी पत्नी और परिवार--यह सब उनके 
चित्त की भप्रस्थिरता के लिए उत्तरदायी नहीं थे; यद्यपि वे सारा दोष उन्ही पर 
डालते थे। आ्रादि से भ्रन्त तक सारा उत्तरदायित्व उन्ही पर था, और वही वास्तव 
मे अपराधी थे उनकी मृलषप्रवृत्ति व जन्मगत सस्कार जिन वस्तुओं के विरुद्ध 
निरतर संघर्ष करते थे। उन्हे ही वे हृव्पूवंक सत्य करके मानना चाहते थे। इसमे 
उनकी मूलप्रवृत्ति का दोप नही था वरल्‌ सत्य के जिस चित्र की वह प्पने मन मे 
कल्पना करते थे, वह अपूर्व व अ्रपर्याप्त सत्य था । 

टॉलस्टॉय व भ्रन्‍्य भी बहुत से विचारको की यह एक गभीर भूल है कि वे 
मनुष्य-प्कृति को भ्रत्यन्त सरल रूप मे देखना चाहते है। पर वास्तव मे प्रत्येक 
मनुष्य जीवन कई मनुष्य जीनो की एक सर्माष्ट है, अथवा इसे इस प्रकार भी 
कहा जा सकता है--वह्‌ एक ही साथ भिन्‍न-भिन्‍न धरातलो पर रहने वाला एक 
प्राणी है--एक बहुध्वन्ि-समन्वय है, बौद्धिक तक, जो शिक्षित मनुष्य के दिमाग 
में पागलपन की बीमारी की तरह घर कर ग्रया है, वह हमारे चरिन्न की इस 
समृद्ध पेचीदगी को न्याय-शास्त्र की निगमन विधि की तरह सुस्पष्ठ और सरल, 
विशुद्ध तथा सूक्ष्म, सूत्र के रूप में प्रकट करना चाहता है। साधारण श्रेणी के 
मनुष्यों के लिए यह सम्भव हो सकता है, क्योकि उनकी जीवनी शक्ति दुबेल होने 
के कारण उनकी प्रात्मा सकुचित व श्रवरुढ होने मे विशेष कष्ट भ्रनुभव नही 
करती । किन्तु जिन महाप्राण पृष्षो की जीवनी शक्ति बहुत प्रबल है, वे इस श्रग- 
हानि को कभी सहन नही कर सकते, क्योकि, इससे उनका सम्पूर्ण जीव-सस्थान 


देन 55 नव 85 हर 
१ यह दो वाक्य (उनकी विश्व-बन्धुत्व॒न होता) रोलों ने मेरे प्रनुवाद का 
सशोधन करते हुए अपने ३०-६-१६३० के पत्र मे लिखे। यह पत्र भ्रन्त मे देखिए । 


५ ९ है. 
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ही विन्छ खल हो जाता है (जिप्को मनोविश्लेषण की परिभाषा मे विकृति कहते 
हैं) प्रकृति व स्त्रभाव का निग्रह करने पर वह भी बदला लेता है, और उस निम्नह 
का शिकार व्यक्ति सदा ग्रशान्त, दु खी व ग्तृप्स रहता है, और मति भ्रम व निराशा 
का शिकार को जाता है ।” 
इसलिए भनुप्य को जोवन में किसी भी प्राणदायिनी शक्ति का निग्नह या 
ग्रवरोध नही करना चाहिए । वल्कि इसके विपरीत, सब स्वास्थ्यप्रद प्रवृत्तियो 
के सतुलित विकास के लिए प्रोत्साहन देते रहना चाहिए । और इसे सम्भव बनाने 
के लिए भ्रत्येक व्यक्ति को अपनी प्रकृति के मूलत्तत्तों को पहचानने का प्रयत्न 
करना चाहिए। सबसे पहले -- 
(“सामाजिक मनुष्य --मनुष्य जो समाज के अन्य व्यक्तियों के सम््ग मे 
रहता है--उसके प्रति उसके क्या कतंव्य व नैतिक उत्तरदायित्व है। 
२--वैयक्तिक मनुष्य--उसकी आावश्यकताएँ क्या हैं गौर प्रतसत्मा के प्रति 
उसके क्या कतंव्य है। 
इन दोनो में से कोई भी कम महत्त्वपूर्ण नही है। एक के लिए दूसरे की उपेक्षा 
त्र बलिदान करने की इच्छा एक प्रकार का मनोविकार है । अ्रत्येक को उसका 
उचित भाग मिलना चाहिए । यही उचित्त मार्ग है। 
तृम्हारे बारे मे मेरा यह निश्चित अभिमत है कि तुम्हारे भ्रन्दर जो कलात्मक 
प्रतिभा विद्यमान है, उसके प्रति भी तुम्हारा निदिचत कर्तव्य है जो दान व सेवा 
थादि परोपकार के कर्तव्यों से कम महत्व नही रखता। मनुष्य का कर्तेंव्य भ्रपने 
ममकालीन व पडोसियो तक ही सीमित नहीं रहता । उसे उस शाश्वत पुरुष के 
प्रति भी अपने कर्तव्य का पालन करना है, जो पशुता की निम्नतम गहराई से 
निकलकर युग-थुगान्तर से दृढ़तापूर्वक प्रकाश की ओर बढता जा रहा है। और 
“सम थाच्वत पुरुष की वधन-मुक्ति के लिए उसे आत्म-विजय रूपी महामृल्य चुकाना 
पड़ता है। भव महात्माओ, विचारकों व कलाकारो के प्रयत्न इसी अभियान (अभि- 
यान से तात्पर्य भ्रपनी शक्ति से कही अधिक विरोधी शक्तियों के साथ युद्ध) को 
लक्ष्य करके प्रेरित होते है, और उनमे से जो कोई इस दायित्व का पालन नही 
करता, चाह वह कथी ही परोपकार की शुभकामना से प्रेरित होकर ही क्यो न ऐसा 
करे, वह अपने भ्रतिम लक्ष्य से च्यत हो जाता है। 
इसका यह अभिप्राय नही है कि इसके साथ-माथ मनुप्य के और कोई कतंव्य 
नहीं है। प्रपितु इसके विपरीन प्रत्येक मनुष्य का यह कर्तव्य है कि उसका विशेष 
कतंव्य पूरा हो जाने के वाद उसे भ्रपना शेष समय और शक्ति सार्वभौम मनुष्य के 
प्रति अपने कर्तव्य के पालन मे लगानी चाहिए मनुष्य को अपनी पआ्रात्मा (अर्थात्‌ 
कला, विज्ञान और विचार) और मानवता, दोनो की सेवा समानान्तर ख्प से 
*नी चाहिए। मैंने समानान्तर शब्द का प्रयोग उसलिए किया है कि यह दोनों 
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प्रकार के कतेंव्य भिन्‍न-भिन्‍न धरातल के कतंव्य है। जब आ्रात्मा सौदय व सुषमा 
की खोज मे हो, ग्रथवा किसी सत्य के अन्वेषण मे लगी हो, उस समय कोई भी 
व्यवहारिक विचार उसकी स्वतन्न क्रिया मे बाघक न हो। ठीक इसी प्रकार जब 
कोई मानवता की सेवा करना चाहता है, उस समय उसे प्रेम और सक्तिय भलाई 
की आवाज के ग्रतिरिक्त और किसी भ्रावाज को नही सुनना चाहिए। व्यर्थ मे 
एक को दूसरे के विरुद्ध भ्रनावश्यक रूप से क्यो खड़ा किया जाय ? क्यो न प्रत्येक 
को अपना उचित भाग देकर दोनो मे समन्वय पैदा करने का यत्न किया जाए ? 

मूलत समस्या यही है कि जब कभी दो विरोधी स्वर उत्पन्न हो तो किस 
प्रकार उनमे उचित सतुलन व पूर्ण समन्वय पैदा किया जाय ? एक सगीतज्ञ के 
लिए इस समस्या का हल करना भ्रत्य व्यक्तियों की अपेक्षा कही भ्रधिक सुगम है, 
जैसा कि वृद्ध हिरेक्लिटस ले कहा था कि उसके स्वाभाविक जन्म्र-सस्कार, उसको 
सवंथा भिल्‍न स्वरो मे से सुन्दर स्वर-सगति को पैदा करना सिखाते है। एक भार- 
तीय सतान के लिए, जिसकी सनातत भाजधारा समन्वित-ज्ञान के रहस्य को 
यूरोप की भावधारा की भ्रपेक्षा कही अ्रधिक भ्रच्छी तरह जानती है, यह समाधान 
और भी अधिक सूग्म है । 

प्रत्येक व्यक्ति को भ्रपने-आपको समभने की चेष्ठा करनी चाहिए, ग्र्थात्‌ 
भिस्न-भिन्‍न तत्वों के बीच अपना भ्रद्वितीय सतुलन स्थापित करना चाहिए। क्योकि 
अन्तत भ्रत्येक व्यक्ति को भ्रपने मूल झाधार के अनुसार ही होता चाहिए, एक 
भ्रद्वितीय व भिन्‍न स्वर होना चाहिए। जीवन का झानन्द इसी प्रनुभूति के लिए 
प्रयत्त करने मे है। जो इसको प्राप्त कर लेता है, उसका जीवन सार्थक है, क्योकि 
वह अपने निश्चत लक्ष्य को प्राप्त कर लेता है। भौर पृथ्वी पर प्रानन्‍्द का यही 
लक्षण है । 

स्मेहासक्त 
रोम्यों रोलाँ 


बुधवार, नवम्बर १९२२ 
स्विट्जरलेड 
प्रिय बन्धु, 
नेपल्स से भेजा हुआ तुम्हारा सुन्दर पत्र पढकर बहुत प्रसन्नता हुई झौर 
यह जानकर दुख हुआ कि तुम स्वदेश के लिए रवाना हो चुके हो । मुझे आशा 
थी कि इस शीतकाल मे एक बार और तुम्हारे दर्शन होगे। तुम्हारे साथ चार्ता- 
लेक की वहुत इच्छा थी, विधेषत हमारे प्रिय विषय सगीत से प्रारम्भ 
कर 


यूरोप और एशिया की सगीत कला के बीच मे कोई व्यवधान नही है। यह 
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वही मनुप्य है, जिसकी एक व ताना झूपवारी अ्न्तरात्मा ने बहुशाखान्वित्त वट- 
वृक्ष की तरह अपनी शतभुजाओ द्वारा भ्रसीम व श्रग्राह्म जीवन को धारण किया 
हुमा है । मैं उस वट-उक्ष को उसके पूर्णहप में प्यार करता हूँ श्लौर उसकी विशाल 
शास्ताशरों की गम्भीर मर्मर ध्वनि को सुनना पसन्द करता हूँ। मैं अपनी श्रवणे- 
न्द्िय भर हृदय को उनकी सुमधुर ध्वनि द्वारा आह्वादित करना चाहता हूँ । 

तुम्हारा यह विचार ठीक है कि किसी जाति का निर्णय उसके श्रेष्ठतम 
व्यक्तियों द्वारा ही करना उचित है। कोताईल के एक सायक ने कहा है 

“रोम नगर मे रोम का निवास नही, जहाँ मैं उपस्थित हूँ, वही उसका प्रकाश 
विद्यमान है ।” 

प्रत्येक जाति अपने महपुस्षों में मूतिमान होती है--अपनी परिवर्तंनशील 
चाल्तविकता के रूप मे नहीं--वरन्‌ अपनी भविष्यकालीन स्वर्गीय पुर्णंता के रूप 
मेवे श्रेप्ठतम व्यक्ति अपनी जाति के वर्तमान जनसाधारण का प्रतिनिधित्व नही 
करते और न (शायद तुम इसे भी निराशावादिता के रूप मे ले लो) उस जाति 
के उन जन-प्राधारण का ही प्रतिनिधित्व करते है जो किसी भविष्यकाल मे उसमे 
पैदा होगे। प्रत्येक जाति की सत्ता के मूल मे जो वास्तविक शक्तियाँ और महान 
मम्भावनाएँ विद्यमान होती है वही उन व्यक्तियों मे प्रस्फुटित होती है--यद्यपि 
उस सम्भावना की अ्रन्तिम परिणति के लिए जिस शक्ति व समय की आवश्यकता 
है उसे वह जाति सामूहिक रूप से शायद किसी दिन भी त पा सके । इसी प्रकार 
यह चक्र सदा चलता रहता है | कुछ चुनी हुईं महान भ्रात्माएँ हमेशा अपने चारो 
प्रोर गहने वाले उस जन-साधारण से शताब्दियाँ भ्रागे बढ़ी हुई होती है, जिनको 
वे अच्छी तरह समझ सकते है और प्यार कर सकते है--जैसा कि उन्हे करना 
चाहिए परन्तु उक्त जनसावारण किसी दिन भी उनको उनके वास्तविक स्वरूप 
में नही जान सकते । वे या तो उनका परिहास करेंगे या जो कुछ वे है उसके कारण 
उन्हें मूली पर चढा देंगे, श्रथवा उनकी जय-घ्वनि करेंगे और उन्हे ईश्वर समझ 
कर उनकी पूजा करेगे, जोकि वे वास्तव में नहीं है। लेकिन इसमे तुम्हारे लिये 
दुखी होने का कोई कारण नही है। व्योकि भारत के प्राचीन तत्त्ववेत्ताओरो ने 
कया यतात्दियों पूर्व इस सत्य का दर्शन नहीं कर लिया था कि किसी भी युग के 
समकालोन व्यक्तियों का आन्तरिक विकास एकसमान नही होता ? हर युग में 
गुछ ऐसे व्यक्त होते हे, जो अपने जन्म से श्रवोध होने है भौर मृत्यु-पर्यन्त शिशु 
समान अ्रवोव ही बने रहते है श्रौर साथ ही कुछ ऐसे शक्तिशाली व्यक्ति भी होते 
है, जा प्रपने जन्म से ही किसी दूरवर्ती भविष्य से सम्बन्ध रखते है | हिरैक्किटस 
ने यह यथा ही कहा है कि यह सब पार्यक्य और स्वर-भेद ही स्वर-सगीत के पूर्ण 
मौंदर्य को पैदा करते है । 


प्रात़ों, हम इस पूर्ण स्वर-सगति का श्रवण करे । वर्तमान एक क्षणिक झकार 
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है जो कट व समृद्ध प्रथवा कठोर हो सकती है, लेकिन यह आने वाली भकार मे 
अपने को विलीन कर देगी। हम मे से प्रत्येक्त को जो करतंव्य सौपा गया है उसे 
ईमानदारी और शुद्ध मन से स्वार्थ रहित होकर अदा करना चाहिए । भौर यदि 
साधारण जन इन व्यक्तियों को जिनके ऊपर श्रेष्ठतम और गम्भीरतम कर्तव्यों का 
भार सौगा गया है, ययार्थ रूप मे नहीं समझ सकते तो उन्हे किसी प्रकार की 
सहानुभूति व दया-प्रदर्गन की प्रावश्यकता नहीं । उनके भाग्य मे जो सुन्दर सगीत 
लिखा है उसका परम आनन्द उनकी पर्याप्त क्षति-पूर्ति कर देता है। यदि अन्य 
व्यक्ति उनके बारे मे भ्रातिपृर्ण निणंय करते है तो इससे उनकी क्या हानि है ? 
वे भ्रन्य व्यक्ति उनके निर्णायक नही है। वास्तविक निर्णायक तो जीवन संगीत 
का एक मात अदृश्य नियामक वही प्रभु है। 

मेरा विचार यह शीतकाल विलेनू मे ही व्यतीत करने का है। श्राज भेरा 
कुटीर चारो ओर ये हिमाच्छादित है। 

लेकिन यह दृश्य कितना सुन्दर व उत्साहवर्धक है। शरदऋतु भपने इवेत 
परिधान मे झातरिक जीवन के विकास को प्रेरित कर रही है। मुझे पेरिस के लिए 
कोई उत्सुकता नही है, तो भी कुछ मित्रो का विछोह जिनमे से तुम भी एक हो, 
दु खदायी है। 


स्नेहासक्त, 
रोम्या रोलों 


स्विट्जरलेड 
२ अ्वतूबर, १६२४। 
प्रिय मित्र, 


श्री भ्रविन्द के सम्बन्ध मे तुमने जो लिखा है भौर उनकी 'प्राय' नामक 
पत्रिका मुझे भेजी है, उसके लिए धन्यवाद। मैं तुम्हारे दृष्टिकोण से सहमत हूँ । 
श्नी भरविन्द के सम्बन्ध मैं मैं बहुत कम जानता हूँ, लेकिन जो कुछ भी मै जान 
पाया हूँ, उससे मे यह कह सकता हूँ कि उनमे सस्तार की उन्चतम भ्राध्यात्मिक 
शक्तियों मे से भ्रन्यतम शक्ति विद्यमान है। 

यूरोपीय जन-समाज में भारत के प्रति अपने दृष्टिकोण के सम्बन्ध मे मैं अपने- 
भरापको पाय भ्केला पाता हैँ। अ्धिकाश जनता हृठ्पूवंक प्रधभाव मे इसी नारे 
को दोहराती है, “एशिया, एशिया ही है भौर यूरोप, यूरोप ही है।”--फ्रास के 
एक स्पातनामा राष्ट्रवादी लेखक ने हाल ही मे एक नए पड़यन्र का पता लगाया 
है कि यूरोप एशिया के सनम प्रात्म-समर्पण करने जा रहा है, और वह मुझे इस 
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पदयत्र का नेता कह कर लॉछित करते हे। लेकिन ऐसे कल्पनाशील व्यक्तियों 
को छोड कर भी, जो प्रत्येक वस्तु मे किसी खतरे की आाशका करते रहते है, मैंने 
यह पाया कि भ्रधिकतर पादचात्य लेखक अब भी उसी पुराने नारे पर विश्वास 
करते है कि “एशिया यूरोप के लिए सर्वथा भ्रस्पृध्य व घृण। का पात्र है, भर वह 
हमेशा ऐसा ही रहेगा।” 
लेकिन, एशिया के विचारो के वारे मे वे क्या जानते है ? बहुत ही कम और 
वह भी दूसरों के मकल किए हुए व भरस्पष्ट उद्धरणो द्वारा | कल 
वास्तव मे वे जो कुछ भी भारतवर्ष के बारे मे जानते है, वह सिर्फ बौद्धधर्म 
तक ही सीमित है । और इसके बारे में ही वे क्या जानते है ” 
भ्रव तुम मेरे वैयवितक अनुभवों को सूनो। मुझे अरविन्द के ईषोपनिषद्‌ के 
विग्लेषण में तीन इलोक मिले है, जो इस प्रकार है -- 
अन्धन्तम प्रविशन्ति येडविद्यामुपासतते । 
ततो भूय इब ते तमो य उ विद्याया ४ रता ॥९॥ 
जो मनुप्य भ्रविद्या की उपासना करते है, वे प्रघतमस के बीच प्रवेश करते 
है । भौर जो मनुष्य केवल विद्या की चर्चा मे ही निरत है वे भर भी भ्रघिक 
तमस के बीच मे प्रविष्ट होते है । 
प्रन्यदेवाहुविद्ययाध्त्यदाहुर विद्यया 
इति शुभुम धीराणा ये नस्तद्विचचक्षिरे ॥१०॥ 
जिन विद्वान तत्वदर्शियो ने इसकी व्याख्या की है, उनमे हमने सूना है कि 
विद्या से प्राप्त होने वाली वस्तु अविद्या से प्राप्त होने वाली वस्तु से पृथक्‌ है । 
विद्या चाविद्या च यस्तद्वेदोभय सह । 
अविच्या मृत्यु तीर्ल्वा विद्ययाइमृत मइनुते ॥११॥ 
वह मनुष्य, जो विद्या और अविद्या दोनो को साथ-साथ जानता है, वह 
श्रविद्या द्वारा मृत्यु को पार कर लेता है और विद्या द्वारा श्रमृत्त का भोग करता 
है। 
घ्समे मैं क्या पाता हूँ ? वही, जो मैंने विना किसी सहायता के २० वर्ष की 
प्रदस्या में पाया था, जबकि मैंने अपनी क्रीदो क्वी वीरम' मे वही बात लिखी 
थी । केबल हिन्दुओं के नाम स्वभावत उस समय मेरे विचार मे नही थे, क्योकि 
नंद मैं यह भी नहीं जानता था कि ऐसे विचार भारत मे विद्यमान है, मैंने केवल 
वही प्रदाणित कर दिया था, जो मेरी भ्रात्मा की गहराई से भ्रकुरित हुआ था । 
निस्मदेह बीस बए के एक फ्रामीसी युवक की अपऐक्षा श्री प्रविन्द की व्याख्या 
प्रधिक उल्ृप्ट है, और उपनिषदो का सत्यदर्णन भी कही भ्रधिक पूर्ण है। लेकिन 
रह ब्लिवूल वही विचारधारा है, वही खोज है । भव देखो, मैं फ़रास का रहने वाला 
एज बह फ्रासीसी हूं, जिसका जन्म फ्रास के मध्य में एक ऐसे परिवार में हुआ है, 
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जो मदियों तक उसकी भूमि पर पला है। और जब मै केवल वीस वर्ष का था, 
मुझे भारत के धर्मो भौर दर्शन का विलकुल भी कोई जान न था । और न तब तके 
मैं भोपनहार' ज॑से उन विरल दाशंनिको की विचारधारा के सम्पर्क मे ही भ्राया 
था, जिन्होंने भारतीय भावधारा का अध्ययन किया था । इसलिए मे विश्वास 
करता हूं कि पण्चिम श्ौर पूर्व के श्रा्यों के बीच अवश्य कोई सीघा पारिवारिक 
ग्राक्पंण है। और मित्र राय | मेरा यह दृढ विश्वास है कि मैं भी उन वीर आर्यो 
के माथ, जो हिमालय की चोटियो से दिवजय करने के लिए श्रवतीण्ण हुए थे, 
श्राया था | उन्ही का तील रक्त मेरी धमनियों मे बह रहा है। 


मूमे राजा है कि मैं इस वार टैगोर से, जबकि वे पेरू जाते हुए स्पेन आदवेंगे, 
मिलेगा। ऐन्ड्र ज भी भ्रवश्य उनके साथ होगे । 
स्नेहासक्त, 
रोम्याँ रोलाँ 


विलेनू, 
३ जून, १६३० 
प्रिय दिलीपकुमार राय, 

तुम्हारे पत्र के लिए धन्यवाद | मै सशोधन के लिए भेजी हुई तुम्हारी पाण्डू- 
लिपि लौटा रहा हूँ। मुक्के इसमे, टॉलस्टॉय के बारे मे मेरे पुत्र के तुम्हारे अनुवाद 
में कुछ थोड़े से सशोधन के श्रतिरिक्त और कोई परिवर्तन नही करना है । उसमे 
थायद कही कुछ गलनी रह गई है। मुझे ठीक ब्यान नही हे कि मैंने क्‍या लिखा 
था। 

“टॉलस्टाय की विश्व-वधुत्व सूचक अनुकम्पा में उन्हें कला व विज्ञान तक 
को दोपी ठहराने के लिए वाध्य किया है।और वह केवल किसलिए ? क्योकि 
व वला पर कुछ थोडे से चुने हुए व्यक्तियो का ही श्राधकार है। परन्तु सत्य यही 
है कि टॉलस्टॉय ने स्वयं जीवन-पर्यन्त एक कलाकार की सुख-सुविधाझों व अ्रधि- 
कारो का उपयोग किया था। वे जीवन पयंन्त प्रतिदिन प्रात काल भ्पनी कला की 
रचना मे व्यस्त रहते थ, यद्यपि वे एकान्त मे ही लज्जित से होकर ऐसा करते थे । 
झौर बदि वे अपनी कला की उत्कृप्टता द्वारा ससार पर विजय न प्राप्त कर लेते 
तो उनके नैतिक व आध्यात्मिक विचारो का भी ससार में कभी इतना प्रचार व 
गहरा प्रभाव न होता ।” 

कला के वारे मे महात्मा गाँधी के जो विचार तुमने लिखे है, वे मुझे बहुत ही 
मनोरजक प्रतीत हुए । लेकिन तुमने उन्हे ठीक उत्तर नही दिया | तुम्हे उन्हे 


हक 
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कहना चाहिए था -- 

' मानवता सदा अभ्रागे बढ रही है। प्रतिभाशाली विचारकगण उसके पथ 
प्रदर्णक और नेता हैं, जो उस पथ का निर्माण कर रहे है, जिस पर अन्‍न्ततोगत्वा 
सारी मानवता को चलना है। इसलिए इन चुने हुए व्यक्तियों को साधारण जनता 
से इसलिए अलग कहना, क्योकि जनता उनसे पीछे रह जाती है, गलत है। और 
वह एक अयोग्य जननायक होगा, जो उन पथप्रदर्णकों को साधारण-जनसमृह के 
साथ चलने के लिए वाध्य करेगा ।” 

तुम इस प्रत्युत्तर को, यदि तुम्हे उचित प्रतीत हो तो महात्मा गाधी के साथ 
ग्पने वार्तालाय के वर्णन मे जोड सकते हो । 

स्नेहासक्त 
रोम्याँ रोलॉ 


“मैं अपने और अपने मित्रों के द्वारा कुछ दिनो से राजनीति में धर्म का 
प्रवेश करके एक नया परीक्षण कर रहा हूं । मैं यह स्पष्ट कर दूँ कि धर्म से 
मेरा क्या अभिप्राय है ? यह हिन्दू धर्म नही, जिसे मै निश्चित रूप से सब धर्मों 
मे श्रेष्ठ समभता हूँ, लेकिन यह वह धर्म है, जो हिन्दू धर्म को भी अतिक्रान्त 
कर जाता है, जो मनृष्य की प्रकृति को ही परिवर्तित कर देता है, जिसकी 
भभिव्यक्ति के लिए कोई भी मूल्य अत्यधिक नही कहा जा सकता, और जो 
प्रात्मा को तव तक अ्रणात बनाए रखता है, जब तक वह अपने स्वरूप को 
नही पहचान लेता, तथा सष्टा और अपने वीच के सादृश्य को भली-भॉँति 
नहीं समभ लेता ।” 

-- महात्मा गांधी 


"मैं विष्वास करता हूं कि मेरा जीवन, मेरी वृद्धि, भेरा प्रकाश एकमात्र 
अपने सहवधुओ को प्रकाशित करने के लिए ही मभे मिला है । मै विश्वास 
करता हूं कि मेरा सत्य का ज्ञान एक योग्यता है जो मुझे इसी लक्ष्य की 
पूति के लिए दी गई है, यह योग्यता एक भ्रग्नि है, और यह अग्नि तभी तक 
प्रज्वलित है, जब तक उसे प्रयोग में लाया जाता है। मेरा विद्वास है कि 
मेरे जीवन का एकमात्र यही अर्थ है कि मैं उसे अपने अत प्रकाण के अनुप्तार 
व्यतीत करें, और उस प्रकाश को इतने ऊँचे उठाए रखूँ कि सब लोग 
उसे देख सके ।” 


टाॉलस्टाय 
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महात्मा गांची 


महात्माजी के साथ मेरे प्रथम दो वार्तालाप, जो मै यहाँ दे रहा हें, 
१६२४ के है। प्रत्येक अवसर पर सदा की भाँति मैने उनका ठीक-ठीक लेखा 
नखा है। बाद में मैने उनको कुछ विचारों का तनिक विस्तार करके उसकी 
विसित प्रति भ्रतिम सझोधन के लिए उनके पास भेज दी । उन्होने उसमे कुछ 
स्थानों पर मामूली संशोधन करके भ्रपने विचारों को उसी रूप मे, जैसेकि 
यहा दणित है, प्रकाशित करने वी इपापूर्वक आज्ञा दे दी और इसी प्रति के 
साथ भेजे गए पत्र में उन्होंने लिखा, “मैं कम-से-कम परिवतंनो के साथ, 
तुम्हारा वार्तलाप विवरण वापस भेज रहा 6 ।” उनकी इस विनम्रता ने ही, 
जो उनझा एक विभिप्ट गुण हं, उन्हें हमारे युग का सबसे अ्रधिक प्रिय व्यक्ति 
बना दिया है। उसी विनम्नता ने ही उन्हें एक वार मुझे यह लिखने को 
प्रेन्ति तिया 


“प्रिय मित्र * पश्चिम में मुझे जो स्थानि प्राप्त है, मै वस्तुत 
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दंग प्रयोग्य # और प्राय यह सोचता # कि यदि मैं एक वार योरोप और या 
पमगरा शा सह तो वहाँ दी जनता मेरे विपयर में बनाई गई बढी-चढी 
पारणाओ्रों री हानि मेजीत्र ही मुक्त हो जाएगी । तुम मेरा विव्वास करो 
ह पह में किसी भठ्ी भ्रान्नलघुल्व वी भावना से नहीं लिख रहा ६, वल्कि 
सिए एसीविए कि में वास्तव में ऐसा हो झ्रनभव करता ह ।' 
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फरवरी १६२४ के एक स्फूतिदायक स्वणिम प्रभात में मैने अपने जीवन 
में प्रथम वार महात्मा गाधी के दर्गन किए । वे उन दिनो पूना के एक चिकि- 
त्यालय में अपेडिसाइटिस के ऑपरेशन के वाद स्वास्थ्य लाभ कर रहे थे। 
वस्तुत यदि ठीक कहा जाय, तो १६२२ में छ वर्ष के दी्ध कारावास की सजा 
होने के बाद वे वहाँ प्रपनी सजा की अवधि प्री कर रहे थे। लेकिन चूँकि 
सरकार ने पहले ही उन्हें रिहा करने का निवचय कर लिया था इसलिए उनके 
पास पटचना अव पहले की अपेक्षा सुगम था, और अ्रव उनकी मुलाकाते केवल 
स्वास्थ्य को ध्यान मे रखने हुए ही नियत्रित होती थी, किसी राजनैतिक 
प्राधार पर नही। 

महात्माजी भ्पने विस्तर पर कई तकियो के सहारे श्राराम कर रहे थे। 
उनके मत्री और श्रद्धालु मित्र, ग्राकषंक महादेव देसाई, सरोजिनी नायडू की 
एक मर्वप्रिय कन्या, एक राजनीतिज्ञ जिनका सिर कद्दू की तरह घूटा हुमा 
था और कुछ अन्य दर्शक प्रसन्ततापुर्वक भ्रापस मे बातचीत कर रहे थे। 
महात्माजी का मुख सदा की भाति मुस्कराहट से दीप्त था और वह विनोद 
व मद व्यग्यात्मक प्रत्युत्तर मे व्यस्त थे। इस प्रकार वे इस अल्पकालीन 
विश्राम मे, दुर्भाग्य से जो उन्हें अपने व्यस्त जीवन में बहुत ही कम प्राप्त होता 
था, अपना दिल वहला रहें थे । 

जब मैं उम महान्‌ रोगी के कमरे मे दाखिल हुआ्ना, मेरा हृदय एक विचित्र 
उद्दे ग से घडक रहा था। मै कुछ कह भी न पाया था कि वे अपनी रूण्ण शैया 
पर पड़े मेरी भ्रोर देखकर मुस्कराएं। उनके मुख पर उस वाल-सुलभ मुस्क- 
राहट की चमक को देखकर कौन कह सकता था कि वे वीमार है। 


मैने उन्हें प्रणाम किया और कहा कि मै केवल उनके दर्शनों के लिए ही 
वगलौर से पूना आया हू । 
न “ओ्रोह, निम्यदेह तुम्हारी वडी कृपा है ।” महात्माजी ने स्फटिक मुस्कान 
से कहा मर उनका सारा चेहरा कृतज्ञता से कोमल हो उठा। उनके सुदर 
स्वभाव का यह एक और प्रसिद्ध गुण था । 

उन्होंने मुझे अपनी चारपाई के पास बैठने के लिए कहा और मेरा नाम 
पूछा । मैंने उन्हें श्रपना परिचय दिया । 


+-+->न- 





सारे योशेपीय महाद्वीप मे जहाँ भी मैं जाता हैं वही पर लोगो की उनके 
प्रति दिलचस्पी देसता 5, और वे मुझे उनके बारे मे प्रदन पूछने के लिए 


चारो ओर से घेर लेते है । मैंने उन्हे सुझाया था कि वे एक वार योरोप- 
यात्रा ग्रवच्य करें। 


भहात्मा गावी धर 


"झोह ! " कुमारी नायडू ने भ्राज्चय से कहा, “भाप वही समीतज्ञ है जो 
बोसेप में सगीत का अध्ययन करते रहे हैं ? भर लोग कहते है कि श्राप 
भारतीय राग व संगीत मे पाब्चात्य स्वर-सगीत को लाता चाहते है ? 

"यह मत्य हैं कि मंने इगलंड और जमेनी मे कुछ योरोपीय सगीत का 
अध्ययन किया ह", मैंने कहा, “परन्तु मुझे भय है, मै कमी भी उस कुटिल 
अभिमधि का अपराधी नही हूँ, जिसकी ओर आपने कटाक्ष किया है !” 

“परन्तु आखिर तुम सगीतञज तो हो ही न? क्या तुम नही हो 
महात्माजी ने भ्रपनी तरल मुस्कान के साथ कहा | “फिर संगीत की जगह 
शब्दों का उपयोग क्यों ? क्या तुम एक वबेचारे रोगी को अपना गाना नहीं 
सुनाओंगे ? 

“महात्माजी, मै इसमे गौरव अनुभव करूँगा,” मैंने उत्तर दिया । “क्या मैं 
तीसरे पहर अपने साथ श्रपना तानपूरा लाऊं ? आपको वह समय श्रनुकूल 
होगा ? 

“बहू मुझे खूब अनुकूल पडेगा ।” उन्होंने कहा, “लेकिन नहीं--ठहरो, मैं 
पहले परिचारिका से पूछ लूँ ।” 

परिचारिका को बुलाया गया और उन्होने उससे पूछा कि क्‍या तीसरे 
पहर थोठा संगीत अन्य रोगियों को परेशान तो न करेगा ? 

“नही, मिस्टर गाघी, उसने मधघुरता से कहा, “आप जितना चाहे, गाना 
सुने 

महात्माजी ने उसे धन्यवाद दिया और मेरी ओर मुडकर कहा, “तो क्या 
तुम लगभग पाच बजे झ्राज तीसरे पहर अपने साज के साथ भरा सकोगे ? 

“महात्माजी, मुझे वडी प्रसन्नता होगी,” मैंने कृतज्ञतापूर्वक कहा । 
“लेफिन एड बान मुझे ज़रूर बताइए क्‍या झ्राप वास्तव मे सग्रीत को पसंद 
बरनेह ?! 

“यह कैसा प्रस्त है?” उन्होंने कहा, “मैं वचपन से ही सगीत का विजेषत 
भन्ि रस के भजनो का प्रेमी रहा #। लेकिन फिर भी मैं इस वात का दावा 
नेरी पर सता कि मुझे संगीत का विश्लेषणात्मक ज्ञान है । इस वात का मुझे 


गोरे शिशिप दु रे भी नहीं है, क्योकि इतने पर भी सुन्दर संगीत सदा मेरे हृदय 
ग़य मचमच नये करना है। बहीं तो सबसे जरूरी चीज हे न ?” 

' निम्मदेह,' मैंने सहमति प्रदद की । “परन्तु क्षमा कीजिएगा, क्या आपके 
गिर मे पिश्वेषणात्मक ज्ञान द्वारा सगात के प्रति कला के रूप भें हमारा 
पण पीर अधिश नहीं बट जाना ? ' 
| सहता है। सेग्नि जैसा मे तुमसे अभी कह चुवा हूँ, मैंने 


एमी ऐसी प्रमेधता हो खात्राक्षा नहीं बी । मेरे लिए संगीत आ्राह्वाद और 
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प्रेरणा करने करा साचन हे। श्रौर मैं तव तक पूर्णतया सतुष्ट हूँ, जब तक 
उगमे मे वह प्राप्त होती हे । 

"ग्रहों ! कितनी अच्छी तरह याद है,” उन्होने भ्रतीत का स्मरण करते हुए 
पुन कहा, “कि जब मै प्रफ्रीका के चिकित्सालय में बीमार था तो मुझे 
संगीत द्वारा कितना आनन्द व आराम प्राप्त होता था ! उन दिनो मैं उन 
चोटों का इलाज करा रहा था जो मुझे भ्रपग वनाने के लिए कुछ गुण्डो ने 
मुझ पर की थी--मेरी उस निष्क्रिय सत्याग्रह युद्ध की सफलता को धन्यवाद 
है। मेरी प्रार्थना पर मेरे एक मित्र की कन्या प्राय मुझे यह प्रसिद्ध भजन 
प्रकाश दिखाग्रो' गाकर सुनाया करती थी, झौर यह गान हमेशा मरहम की 
तरह मभ पर अपना अ्रचक प्रभाव करता था। मै भ्रभी तक कृतज्ञतापूर्वक 
उस गीत का स्मरण करता हूं । अच्छा, तो क्या तुम्हे श्रव इस बात का विश्वास 
हो गया कि मैं वास्तव में सगीत को पसन्द करता हूँ। या मुझे इसके लिए 
नुछ भ्रौर दृढ़ प्रमाण देने पडेगे ?” यह सुन हम सव हँसने लगे । 


दूबते हुए सूर्य का अन्तिम उपहार, एक लम्बी रक्तिम किरण रेखा 

महात्माजी की शैया के पास फर्श पर पड रही थी, जब मैं अपने तानपूरे 
के साथ उनके कमरे मे प्रविप्ट हुआ। साथ में कुमारी नायडू और महादेव 
देसाई तथा अन्य दो नये दर्णक बैठे थे । पहले मैने मीरा का भक्ति रस का 
गीत गाया 

दीन दयालु कृपाल हरि, वृन्दावन मोहि बुला तो सही। 

रो लू चरण पखार पलक टुक, प्रेम प्रसाद चल्ता तो सही ॥ 

तोर छोड के कौन की ग्रास करू, तेरे नगर मे नित्य निवास करूँ | 

दिनरात यही भ्ररदास करूँ, मोहि वशी के वोल सुना तो सही ॥ 

ब्रज देश में तू, मै विदेश में हूं, एक जोगी जोग के भेप में हूँ । 

उपदेश मे हू मैं कलेश में हूँ, मोहि काकि विशाल करा तो सही।॥ 

विग्हावस नैन चुराय रहे, रो-रो के समुद्र वहाय रहे। 

दिन आप रहे भ्रकुलाय रहे, नाथ मोर प्राण बचा तो सही॥ 

में तो बन फल खाय के व ठ रहूँ, तो से भूख पियास कछ न कहूँ । 

तोरे प्रेम के जल मे मदा मैं बहूँ, मेरे दु ख को आन मिटा तो सही ।। 

ब्रज की दुहारी मैं दिया ही करूँ, तेरी सेवा श्रौ पूजा किया ही करूँ। 

तेरो घो धो के चरण पिया ही करूं, मेरी नाव को पार लगा तो सही ॥ 


दूसरा भजन जा मेने सुनाया, वह मोरा का प्रसिद्ध 'चाकर राखो जी 
था, जो उस भांति है 


महात्मा गाधी कर 

स्थाम |! मैने चाकर राखो जी 

गिरधारी लाल | चाकर राखो जी । 

चाकर रहमूँ बाग लंगासू नित उठ दरसन पासू । 

वन्दावन की कजगलिन भें, तेरी लीला गासू 

चाकरी में दरमन पाऊँ, सुभिरत पार्क खरची। 

भाव भगति जागीरी पारऊँ, तीनो बातो सरसी ॥ 

मोर मुकुट पीताम्वर सोहै, गल बैजती माला। 

वन्दावन में घेने चरावे, मोहन मुरलीवाला |) 

हरे हरे नित वाग लगाऊँ, विच-विच राखूँ क्यारी। 

सावरिया के दरसन पाऊँ, पहर वुसुम्बी सारी॥ 

जोगी श्राया जोग करन को, तप करने सन्यासी | 

हरी भजन कूँ साथू झ्राया, वृन्दावन के वासी ॥ 

मीरा के प्रभु गहिर गभीरा, सदा रहो जी धीरा। 

झ्राधी रात प्रभु दरमन दीन्हे, प्रेम नदी के तीरा || 

महात्माजी, जैसे ही मेरी ओर देखकर प्रसन्‍्तवित्त हो मुस्कराएं, उनकी 

कोमल प्रांसे चमक उठी । उनका संवेदनशीलता ने मेरे अन्तस्तल को 
छू लिया । 

“मीरा के भजन सदा ही सुन्दर होते हूं, उन्होंने कहा । 

“मेरा सयान है कि श्राप प्राय गुजरात में उन्हे सुनते होगे ?” मैंने पूछा । 

“हाँ, मुभे उनमें से बहुत से याद है। मैं ग्राश्मवासियों द्वारा उसके भजन 
प्राय सूना बरता ; । वे भ्रपनी सच्चाई व सौन्दर्य के कारण भ्रत्यन्त हृदयस्पर्णी 
ही । 

मु्के यह सुनकर बहूत प्रसन्नता हुई, क्योकि रहस्यवादी कवियों में 
मीरावार्ई और कबीर ही मे सर्वाधिक प्रिय है । 

“बयोऊफि वे सच्चे हृदय से निकले हू,” महात्मा जीने पुन कहा, 
“नीनिए वे इतने मर्मस्पर्शी है। मीरा गाए बिना रह ही न सकती थी, 
प्सीविए ः उसने गाया । उसके गीत हृदय के भ्रन्दर से फुहारे की तरह सीधे 
पदगर नतने है । वें यशोलिप्या या जन-प्रणसा की दृष्टि से नही रचे गए । 
एमी में भीरा के सीनो की स्थायी प्रेरणा और प्रभाव का रहस्य निहित है ।” 

से धनुनव फरता है, मैंने उत्माहिल होकर कहा, “कि हमारी पाठ्यालाडों 

र विद्यानयों में हमारे सुन्दर संगीत की बरी तरह उपेक्षा ठी गई है । 
दुर्भाग्य ने ऐसा हन्ना है, उन्होंने सहमति प्रकट की । “और अब यह 
कर 
ध्द्या दे (मार सग्रोत केवल जनता की उपेक्षा व उदासीनता के 


धर 
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कारण लुप्त हो जाय । मैंने सदा यही कहा है ।” 

महादेव देसाई ते उनके कथन की पुष्टि की । 

'महात्माजी, मैं यह सुनकर बहुत प्रसन्न हुआ ६,” मैंने कहा, “क्योकि 
में साफ ही कह दूं, मैं ग्रव तक यही समभता था कि आपकी कठोर 
जीवन-साधना के कोप में कला का कोई स्थान नहीं है। वास्तव मे मैंने प्राय 
आपको अपनी कल्पना में एक ऐसे उम्र सन्त के रूप में चित्रित किया था, जो 
सगीत के सर्वथा विरुद्ध है ।/ 

“संगीत के विरुद्ध और मैं ?” महात्माजी ऐसे चौके मानो उन्हे किसी ने 
डक मार दिया हो। मै भी चौक गया। “हाँ, मै जानता हूं, अच्छी तरह 
जानता ६ ।” उन्होने निलिप्त भाव से कहा, “इसमे तुम्हारा कोई अ्रपराध नही 
है यदि तुमने कल्पना मे मेरा ऐसा ही चित्र खीचा हो। मेरे बारे मे बहुत से 
अधविद्वास प्रचलित , यहाँ तक कि है मेरे लिए यह करीब-करीब असंभव 
हो गया हे कि मैं उन लोगो को पकड सकूँ, जो उन्हे इधर-उधर फैलाते फिरते 
है। यही कारण है कि जब मैं इस वात का दावा करता हूं कि मै भी एक 
कलाविद्‌ हू, तो मेरे मित्रो की प्रतिक्रिया प्राय अविद्वासपूर्ण मुस्कराहट के रूप 
में प्रट होती है। वास्तव में वह इसे एक ऊँचा मजाक ही समभते हे।” भौर 
यह कहकर वह वच्चो की तरह खिलखिलाकर हसने लगे । 

“महात्माजी, मैं यह सुनकर प्रसन्न हूं.” मैंने उनके हास्य से सम्मिलित 
होते हुए कहा, “लेकिन क्या आपका कठोर तापसवाद ही इस प्रचलित भ्रात 
धारणा के लिए किसी श्रश तक उत्तरदायी नही है ? अ्रवदय ही श्राप लोगो 
को दोप नही देंगे, यदि वे कला और तापसवाद मे समन्वय स्थापित करना 
कठिन पाते है ।”” 

“लेकिन मैं तो यह मानता हू कि त्यागवाद ही जीवन मे सबसे बड़ी कला 
है । कारण, सादगी में सौदये-उपलब्धि के श्रतिरिक्त कला भौर क्या वस्तु है ? 
और दैनिक जीवन मे स्वाभाविक सौदय के झ्राडस्वर व कृत्रिमतारहित 
उच्चतम विकास के अलावा त्यागवाद ही क्या चीज है ” यही कारण है कि 
मै सदा कहता हूं कि एक सच्चा आत्मसयमी सन्‍्यासी न केवल कला का 
भ्रम्यास ही करता है, वरन्‌ कलामय जीवन व्यतीत करता हे 

“और मुझे,” उन्होने आवेशपुर्वंक कहा, “जो सगीत के बिना भारतीय 
घामिक व श्राध्यात्मिक जीवन के विकास की कल्पना भी नही कर सकता उसे 
सिफफ त्यागवाद का प्रचार करने के कारण सगीत जैसी कला का श॒त्र्‌ करार दे 
दिया जाय । यह एक हद है |” 


१ ५. फिर लोग क्यों ऐसा सोचते हे कि आप कला के प्रति भ्रनुदार 
ह्‌ 


महात्मा गादी जी 


“हा, मेरे खयाल में इसके कुछ कारण है, जो जाहिरा तौर पर ठीक भी 
प्रतीत होते है। एक तो यह कि मैं आजकल कला के नाम से प्रचलित बहुत- 
मी रचनाओं में कुछ सार-वस्तु नहीं देखता । दूसरे शब्दों मे, मेरा कला 
का मापदइ भिन्‍न है । उदाहरण के लिए मै उसे एक उत्कृष्ट कला नही कहता 
जिसे समभने के लिए उसकी तकनीक का सूक्ष्म ज्ञान श्रावश्यक है। मेरे लिए 
कला की महत्ता, प्रकृति के सौदय्य की तरह, उसके सावभौम आ्रावेदन मे है। 
चाहे कुछ भी कहो, मैं वाल की खाल निकालने वाली वारीकियो को समभने 
की शक्ति को ही कला के मूल्याकन का मापदड कदापि नही कह सकता । 
सच्ची कला और उसको ग्राहकता व मूल्याकन का कृत्रिम झाडम्बर से कोई 
सम्बन्ध नही है । उसे भ्रपने-थ्ाप को प्रकृति की प्राजल भाषा की तरह सरल व 
सीधे रुप मे प्रकट करना चाहिए ।” 

“लेकिन मैंने सुना है कि श्राप अपने कमरे की दीवारो पर चित्र लटकाना 

पसन्द नहीं करते ?/ 

“हा, उस पर भी मेरे मित्र ऐतराज करते है और इसे कला के प्रति 
मरी स्वाभाविक पराइमुखता का चिह्न समभते हे । लेकिन जव मै मानता 
८ फि दीबारे फेवल हमे आ्राश्य व विश्राम देने के लिए वनाई गई है तो उन्हे चित्रों 
में ौैयों लादा जाय ? दीवारों के वास्तविक प्रयोजन को छोडकर दूसरे प्रयोजन 
के लिए, उनका प्रयोग करके मैं अपने मार्ग से विचलित क्यो हूं?” 

“लेफिन यदि दूसरे व्यक्ति चित्र लगाना चाहे ?” 

' यह उनका अपना काम हैं, मेरा नहीं । यदि उन्हे अ्रच्छा लगता है तो वे 
प्रपनी दीवारों को, जितने चित्रों से चाहे, सजाये ! किन्तु मुझे, प्रेरणा पाने 
पे जिए उन्हें टागने की कोई आ्रावश्यकता नही हे । मुझे प्रेरणा देने के लिए 
पस्तुत प्रकृति ही पर्वाप्त है ।! 

'वया मैं अनेक वार ताराजटित आकाण के आइचर्यजनक रहस्य की 
दैन-देसकर अनेक बार विमुग्ध नही हो चुका हूं" कुछ क्षण ठहरकर 
दि. पर आज तक फभी भी मेरा मन उस भहान्‌ दृश्य से विरत नही 
एस । बग् मेरे पास जंगल और समुद्र, नदियाँ भर पर्वत, मैदान व घाटियाँ 
सेट £, जिनसे ति मैं अपनी सौदर्य-पिपासा शान्त कर सकूं ? क्‍या कोई ऐसे 
हिग्र री हल्पना कर सता ह, जो प्रेरणा में ताराजटित आकाण, शानदार 
“मदर ८ महान्‌ पव॑तमाला वा मृकावला कर सके ? वया किसी चित्रकार की क्‌ची 
मूयोदिय-ेता पी हाम्योज्ज्वल अरुणिमा व गोबूलि की स्वृणिम छटा 
दुपना मे हर सतते है नहीं, मेरे मित्र,” वह मुस्कराए, “प्रकृति के भ्रति- 


का] 


सा प्रर्णा की मुझे ब्रावम्याता नहीं। उसने श्रक्ली तक मुझे 


नसत ने हिया है. वह मुझे विम्‌स्घ करती है, विस्मित करती है, 


है 
+शध्‌ 


ग्रां 


श्पू प उस 
नी न 07, 


छ्अ! 


भ्द महापुरुषो के साथ 


और अलौकिक ग्रानन्द प्रदात करती है। फिर मुझे मनृष्यो के बचकाने रग- 
मिश्रण की क्‍या आवश्यकता है ” क्या ईद्वर की कृति के सम्मुख मनुष्य 
की कृति तुच्छ नही पड जाती ? और दिलीप, तुम्ही बताझ्नो, जब सर्वोत्कृष्ट 
कलाकार 'प्रकृति' भ्रपना अ्रक्षण्ण सौदर्य-भडार लेकर हमारा मनोरजन करने 
के लिए हर समय प्रस्तुत है, तो मानवीय कला में ऐसा कौन-सा आकर्षण है, जो 
मुझे प्रलुष्ध कर सकता है ?” 

“महात्माजी, श्राप जो प्रकृति को महानतम कलाकार कहकर पुकारते 
है, भौर आधुनिक कला के झ्राडम्बरो की निन्‍दा करते है, उससे मैं भी सहमत 
हूँ । इससे कौन इनकार कर सकता है कि भ्राजकल कला के नाम से जो कुछ 
पुकारा जाता है, उसमे सार-वस्तु बहुत कम है ? और कौन समझदार व्यक्ति 
इस बात का दावा कर सकता है कि किसी कलाकार की रवना उसके जीवन 
की अपेक्षा अधिक महान्‌ है ?” 

“बिलकुल ठीक,” महात्माजी ने सहमति प्रदर्शित करते हुए कहा, “सब 
कलाझो को एक साथ एकत्र कर देने पर भी, एक उच्च जीवन के मुकाबले मे 
उनका मूल्य बहुत कम हे, क्योकि महान्‌ जीवन रूपी उर्वेरा भूमि के आधार 
के विना उष्णगृह मे उगाए गए तुम्हारे इस कला-रूपी पौधे का क्‍या महत्त्व 
हैं ” यह हो सकता है कि हम तथाकथित कला की निरर्थक प्रशसा में ग्राकाश 
को सिर पर उठा ले । परन्तु यदि वह कला हमारे जीवन को उन्नत करने के 
स्थान पर उसे निरर्थक व पगु बना देती है, तो उसका मूल्य ही क्या है ? क्या 
यह सर्वथा बेहूदी बात नही है, जैसा कि आजकल वहुत-से कलाकार कहते है, 
कि कला सृष्टि की मुकुटमणि हे, और यही जीवन का अ्रतिम लक्ष्य है।' 

' केला जीवन की अपेक्षा भी महत्तर है।” महात्माजी ने कुछ व्यग्यपूर्ण 
स्वर में कहा, “मानों हमारा जीवन किसी नारे द्वारा शासित होता है। और 
मनुष्य की भ्रात्मा को चैषयिक सुखभोग के एक तत्त्व से ही पुष्ट व तृप्त किया 
जा सकता है। कला के वारे मे जब मैं इस प्रकार के भूठे दावे सुनता हूं तब 
मुर्के उनके विरोध में खडा होना पडता है, क्योकि मेरी दृष्टि भे वही सबसे 
बडा कलाकार है जो सबसे महान्‌ जीवन व्यतीत करता है। इसलिए मै कला 
का विरोधी नही हैं, परन्तु इसके मिथ्या दावो का विरोधी हूँ । दूसरे शब्दों मे 
मेरा मापदड भिन्‍न है, और कुछ नहीं ।” महादेव देसाई ने हास्यपुर्वक कहा, 
“मुझे ऐसा सदेह होता हे कि रोम्या रोला ने महात्माजी की जीवनी मे कला 
के सम्बन्ध भे उनके विचारो के बारे मे जो कुछ लिखा है उसके लिए आप ही 
उत्तरदायी है ?” 

मैंने विरोध प्रकट करते हुए कहा, “मैं आपको विश्वास दिलाता हूँ कि 
महात्माजी के कला सम्बन्धी विचारो से अपरिचित होने के कारण मैने रोम्या 


भहात्मा गाधी के 


रोलाँ से इस सम्बन्ध मे कभी कोई चर्चा ही नहीं की। और महात्माजी, 
आपको यह जानकर शायद प्रसन्नता हो कि जहाँ तक कला के बारे में श्रापके 
इस विचार का सम्बन्ध है, रोला आपसे स्वंथा सहमत है । अपने सुप्रसिद्ध 
उपन्यास 'क्रिस्तोफ' मे उन्होंने भी यही कहा है कि जीवन को प्रत्येक दशा में 
उन सब वस्तुओं का, जिन्हे यह स्पष्ट रूप से अभिव्यक्त करता है, भ्तिक्रमण 
कर जाना चाहिए ।” “बिल्कुल ठीक है,” महात्माजी ने कहा, 'भेरे लिए 
जीवन एक महान्‌ रहस्य है, यह देवताओं की एक ऐसी पवित्र देन है, जिसका 
किसी एक द्वृष्टिकोण से मूल्याकन सम्भव नहीं | यहीं कारण है कि मैने इतने 
आग्रहपूवंक यह बात तुम्हे कही है कि जो सबसे उत्कृष्ट जीवन व्यतीत करता 
है वही सबसे महान्‌ कलाकार है ।” 
उपर्युक्त वार्तालाप के बाद जब मै टहलता हुआ अपने मित्र के बगले पर 
लौटा तो नाता प्रकार के विचित्र प्रइनो व विचारों ने मेरे मन को घेर लिया । 
महात्माजी के कला-सम्बन्धी विचारों की रोला के तत्सम्बन्धी विचारों से 
भिन्‍नता पर विचार करने लगा, जिससे मेरे स्मृतिपट पर बार-बार टालस्टाय 
का चित्र खिच आया (जिनकी कला क्‍या है ?” पुस्तक ने मुझे किसी समय 
बहुत प्रभावित किया था ) और मुझे स्पष्ट दिखाई देने लगा कि महात्माजी 
की विचारधारा रूसी कलाकार की विचारधारा से किस प्रकार प्रभावित हुई 
है । उदाहरण के लिए टॉलस्टाय का सिर्फ एक उद्धरण देता हू 
/भिन्‍्न-भिन्‍न श्रेणी के कलाकार भिन्न-भिन्न सम्प्रदायों के धर्माचार्यो की 

तरह परस्पर एक-दूसरे की निन्‍दा व बहिष्कार करते है और इस प्रकार अपना 
सर्वनाश करते है । हमारे समकालीन कलाकारो के भिन्‍न-भिन्‍न वर्गों की शर देखो, 
प्रत्येक वर्ग दूसरे वर्ग की निन्‍दा मे व्यस्त है । श्यूगार रस के कवि वीर रस के 

लेखको की निन्‍दा करते है, वीर रस के कवि श्वुगार व हास्य रस के कवियों 
को कोसते है। इसी प्रकार एक विशेष शैली के उपन्यासकार, नादयकार, 

चित्रकार व गायक अपने से भिन्‍न शैला को अपनाने वाले उपन्यासकार, नादय- 

कार, चित्रकार व गायक के प्रति महान्‌ रोष व धृणा का प्रदर्शन करते है । इस 

प्रकार वह कला, जिसकी आराधना मे मनृष्यो को इतना महान्‌ परिश्रम व 

त्याग करना पडता है, पर फिर भी जो मनुष्य जीवन को पगु बना रही है, व 

मानवीय प्रेम के विरुद्ध विद्रोह करती है, उसकी कोई निश्चित व स्पष्ट 

व्याख्या नहीं है, और उसके पुजारी भी उसे इतने परस्पर विरोधी रूपो में 

समभते व ग्रहण करते है कि यह कह सकना भी कठिन है कि कला का लक्षण या 


स्वरूप क्या है, और विजेष तौर पर कौन-सी वह ऐसी श्रेष्ठ या उपयोगी कला 


है जिसके लिए उसकी वेदी पर किये जा रहे महान्‌ बलिदानो को क्षम्य 
ठहराया जा सकता है ?” 
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इसके नौ महीने वाद ४ नवम्बर को देशबधु चितरजनंदास के घर 
मैने महात्माजी के दुवारा दर्शन किए । मेरा तव तक देशबधु से कोई परिचय 
नही था, और राजनेतिक रगमच पर मैं दूर से ही उतका प्रशंसक था। इसे 
बीच में मैने महात्माजी के साथ अपनी पूना की मुलाकात का पूरा विवरण 
गोला को लिख भेजा था, और उनका उत्तर भी मुझे मिल गया था, 
जिसमें मुझे एक महात्मा के कला-सबंधी विचारों पर एक कलाविंद की 
भ्रालोचना जानने का अवसर मिल गया था। विज्ञाल कक्ष विभिन्‍न प्रान्तो 
के राजनैतिक नेताओं व दर्शको से भरा हुआ था, भौर उनके वीच देशवन्धु का 
प्रभावशानी व्यक्तित् ग्रात्मविज्वास के दृढ स्तम्भ के समान विराजमान था । 
उनके फपीनवारी प्रतिथि उनके सम्मुख अत्यत दुबल, परन्तु साथ ही ग्रत्यत 
मनोहारी प्रतीत होते थे । 

महात्माजी ने मन्द-स्मिति के साथ मेरा स्वागत किया, और ज्यो हो 

मैने उन्हें प्रणाम किया, वे बोले, “तुम्हारा वह पीडादायक यत्र कहाँ है 
उनका निर्देश मेरे वाद्य-यत्र तम्बूरे की ओर था । 

मैने मुस्कराने हुए उत्तर दिया “जब नेतागण आपको थकाकर अर्षे-मृत 
अवस्था में छोड कर चले जाएगे, तव उसकी वात होगी ।' 

/ठीक हे, उन्होने हँसते हुए कहा, ग्रौर फिर देशवन्धु की भोर मुडकर बोले, 
“श्राप इसके जेलर है। सावधान रहिये, वह मुझे गाना सुनाए विना न खिसक 
जाय 

“झाप इस बारे में कोई भ्रागका न करे,” मैने हँसते हुए उत्तर दिया,“परन्तु 
पहले आ्राप अपने इस कभी समाप्त न होने वाले बाद-विवाद को तो समाप्त 
कर लीजिये । 

वह हँस पढ़ें, और उनके सूक्ष्म-से भोजन के उपरात पूर्ण उत्साह के साथ 
वाद-विवाद प्रारभ हो गया । उतके भोजन में केवल थोड़े-से अंगूर, एक सेव 
व एक ध्याला बकरी का दूध था । वे इतने भ्रल्प आ्राहार के सहारे किस प्रकार 
निरतर इतना कार्य कर लेते है यह सोचकर मैं दग रह गया। 

सायकाल हो गया था और महात्माजी दिन-भर के कठोर परिश्रम के बाद 
प्रभी-पभी लैंठे थे। परन्तु नेतागण अ्रव भी उनको चारो शोर से इस प्रकार 
घेरे हुए 4, कि मानों वे उन्हें इतनी जल्दी गाना सुनने के लिए छूट्॒टी न देगे । 
यह एक ओपचारिक सभा नहीं थी, अपितु उनके शयन-कक्ष में मित्रगोष्ठी के 
जप में थी। महात्माजी एक बडे पलग पर लेटे हुए थे । ज्योही वाद-विवाद 
धरभ हुआ, वे नीचे उतर भाए भौर मोतीलाल नेहरू, केलकर, जयकर, भ्राजाद, 
उुलसा वास्त्रामी व देशवन्धु आदि नेता के वीच फर्श पर बैठ गए । विवाद 
वद्ा ही सुन्दर था। वीच-बीच में महात्माजी के मनोहर व्यग्य व विनोदपूर्ण 
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चुटकुले भौर मधुर हास्य बहुत ही मनोहारी प्रतीत होते थे । मैंने उस दिन 
महात्माजी के श्रदर उनकी स्वाभाविक प्रतिभा, सौदयें व कोमलता के साथ- 
साथ एक अद्भुत झ्राकषेक व्यक्तित्व का भी दर्शन किया, जिसके कारण वह 
शाम मेरे लिए चिरस्मरणीय बन गई। महात्माजी के प्रत्येक व्यग्य पर हँसी 
का जो फब्वारा चारो तरफ फूट निकलता था, उसे मै भूल नही सकता । कैसी 
सहृदयता से वे स्वयं भी उस हँसी मे सहयोग देते थे |! जवाहरलाल नेहरू ने 
अपनी जीवनी में ठीक ही लिखा है कि जिसने महात्माजी की हँसी को नही 
जाना है, उसने उन्हे भी नहीं पहचाना है। मैं इसकी पुष्टि के लिए केवल 
एक या दो घटनाएँ ही प्रस्तुत करता हूँ । 


महात्माजी आ्ादत के भ्रनुसार केवल कौपीन वस्त्र ही पहने हुए थे । 
विदेशी वस्तुओं के बहिष्कार, गृह उद्योगो के भिन्‍न-भिन्‍न प्रकार व सारे देश 
में उनके प्रचार के उपाय तथा उसमे अरब तक प्राप्त हुई सफलता, और कांग्रेस 
आन्दोलन को और अधिक बढाने के विभिन्‍न तरीके व साधन, इसा प्रकार 
के विचारों को लेकर चर्चा चल रही थी। उपस्थित नेताओों मे से भ्रधिकतर 
महात्माजी से सहमत न थे। उन्हें, हाथ से कते हुए सूत के खहर को, जिसे 
महात्माजी सारे मानवीय रोगो की एकमात्र रामबाण औषधि बतलाते थे, 
पूर्ण रूप से भ्रपनाना बहुत-कुछ कठिन प्रतीत होता था। जब महात्माजी ने 
उसी दयनीय अपने परम प्रिय खहदर के आन्दोलन को झागे बढाने का एक 
नया भ्रस्ताव उपस्थित किया, जिससे प्राय सभी भ्रातरिक घृणा करते थे, तो 
हरएक ने अपने-अपने तरीके से उसके प्रति भ्रपना रोष व विरोघ प्रकट 
किया। चारो ओर से महात्माजी के विरुद्ध तक का भमावात चल पडा। 
लेकिन महात्माजी अपने पक्ष के लिए पर्वत के समान अठल बने रहे । किसी 
प्रकार का भी क्षोम् उन्हे न हुआ। वह उसी सरल हँसी के साथ सबके 
प्रन्‍ो का उत्तर देते रहे और श्रन्त मे आरचर्यपूर्वक देखा कि उनके सब 
विरोधियो ने उनके प्रत्येक निर्देश को स्वीकार कर लिया। हारे हुए पक्षो 
की वकालत व हिमायत करने मे महात्माजी श्रद्वितीय योद्धा है--परन्तु उस 
मित्रगोष्ठी भे महात्माजी के लिए भी अपने विपक्षियो को अपने पक्ष में 
जाना एक अत्यत कठिन कार्य था। भारत के सर्वश्रेष्ठ मस्तिष्क उनके कार्य 
में अपना भ्रविद्वास व अश्वद्धा प्रकट करने के लिए एकत्रित हुए थे। लेकिन 
वह दुबंल खिलाडी हार न मानता था। उनकी अविचलित शान्ति, अपने 
विरोधियों के विचारो को सुनने मे असीम घेये, विभिन्‍न दृष्टिकोणो को देखने 
व समभने की तत्परता, एक ही आपत्ति का अन्त समय तक बार-बार उत्तर 
देना, यह सव गुण आाइचयंचकित करने वाले थे । इसके साथ-साथ उनकी 
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विनोद-व्यग्य-प्रियता, और समयानुकूल उच्च हास्य और नाना प्रकार के हास्य- 
सुमपूर्ण चुटकुलो व दतकथाग्रों के उद्धरण जोकि परस्पर विरोधी होने के 
साथ-साथ भ्रत्यत कीमती भी होते थे, और सबसे बढ़कर श्रपने कट्टर 
विरोधियों के विचारो के प्रति उनकी ग्राइचयंजनक सहिष्णुता, यह सब ऐसे 
गुण है, जिनको दृष्टि मे रखते हुए किसी हृद तक हम यह कल्पना कर सकते 
हे कि मित्र गोष्ठियो में भी महात्मा गाधी का व्यक्तित्व कितना महान्‌ था। 
मैं सारे दृश्य को श्रकित करना चाहता था। लेकिन वह मेरे वर्तमान क्षेत्र से 
बाहर हो जायगा । इसलिए केवल एक-दो उदाहरण देता हूँ । 

एक प्रसिद्ध कृष्णस्मश्रु नेता ने (जिनका नाम मैं नहीं देना चाहता) 
शोरगुल के वीच मे से उठकर कहा कि मै केवल कौसिल में हो खहर पहन- 
कर जाना पसद करता हूं । 

“क्यो ?” महात्माजी ने मुस्कराते हुए पूछा । 

“क्योकि,” उस इ्मश्रुधारी बहादुर ने उत्तर दिया, “बाह्याचार परा- 
यण अग्रेज कौसिल में इसे पसन्द नहीं करते। और ससार मे उन्हे चिढाने 
से बढ़कर और वडा आनन्द क्या हो सकता है ?” 

“ठीक है,” महात्माजी ने कहा, “लेकिन तुम्हारी इस बात से जानते हो 
मुझे किसकी याद आ जाती है? उस मित्र की जो मुझे यह विश्वास 
दिलाया करते थे, कि वह अग्रेजी कौसिलो मे अग्रेजो को चिढाने के लिए 
खहर पहनकर जाते है, और काग्रेस की सभा में मुझे चिढाने के लिए मिल 
का कपड़ा पहनकर आत्ते है ।” 

यह सुनकर सब श्रोतागण कहकहा मारकर हँसने लगे। और उस 
अ्मश्रुघारी नेता ने तो सवको ही मात कर दिया । 

इस पर मूभे हमारे पाध्चात्य प्रेम के प्रति द्िजेन्द्रलाल राय का प्रसिद्ध 
हास्य-गान याद हो आया 

हमारी कठिनाई यह भाई। 

सावन मलमल चमडी घिस दी 

पर न सफेदी तिलभर आई 

हारे, कर निशिदिन उपचार | 

लौट विलायत से चालू की 

काग्रेस बड़े जोश के साथ 

पर देव हमारे वही है साहब, 

जिन्हे चिढाकर हो हम शाद। 
नथापि कुछ ऐसे भी अधभक्त व्यक्ति है, जो महात्मा्रो की तनिक-सी अ्रप्रतिप्ठा 
में अत्यत विज्षुव्य हो उठते है। ऐसे ही एक श्रद्ालु व्यक्ति ने कहा, "लेकिन, 
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महात्माजी, आपके उस मित्र का अभिप्राय सम्भवत आपको चिढाना ने होगा।” 
: महात्माजी ने मन्द हास्य से कहा, “मेरे मित्र, मैं यह जानता हैं, लेकिन 
मैं इस कल्पना का आनन्द क्यों न लूँ * 
गौर लोगों की खिलखिलाहट के मध्य उस श्रद्धालु भक्त को भी मजबूरन 
हेंगना पडा । 
लेकिन देशवधुदांस ने उत्तेजित होकर कहा, “महात्माजी दया करके, एक 
तुच्छ-मी वस्तु के लिए हठ करके हमे पागल मत वनाइए। दोनो पाटो के वीच 
हमारा सर्वनाण न कौजिए।” (जयकर की तरफ दृष्टि डालकर) “एक 
तरफ जयकर जैसे दुराग्रही मराठे, और. 
दूसरी नरफ अमाध्य गुजराती पागल,” महात्माजी मठ बोल उठे । 
ऐसे क्षण बाग भ्रानन्द अवर्णनीय होता है । लेकिन ऐसी विनोदपूर्ण व्यग्योक्तियो 
की सजीवता उस समय प्राय विनप्ट हो जाती है, जबकि आनन्‍्दंदायक 
व्यक्तित्व की पृष्ठभूमि व आधार से उन्हे पृथक्‌ कर दिया जाता हे । मुझे ठीक 
याद है कि उस हास्य मौर विनोद के बीच मुझे वार-वार इस क्षीणकाय व्यक्ति 
के १६२१ के मुकदमे के श्रवमर की वात स्मरण हो आई, जबकि न्यायाधीश 
के छ माल का कारावास दड सुनाने से पूर्व उसने गान्त चित्त से न्यायाधीश को 
सम्बोधित करते हुए उन शब्दों मे कहा था जो इतिहास मे भ्रमर हो गये है 
“में यहा पर जान-वूभकर किए हुए अपने अपराध के लिए, जिसे मैने 
एक देशयासी का पवित्रतम कर्तव्य समभने हुए किया हैं, कठोर से कठोरतम 
दा सह्ष प्रामत्ित और स्वीकार करने के लिए उपस्थित हूं। न्यायाधीश 
महोदय व सहकारी पचगण ! आपके लिए दो ही मार्ग खुले हुए हू। यदि 
ग्राप यह बन भव करने है, कि जिस जासन-प्रणाली वे कानून के सचालन में आप 
गरद एर रहे है, वह पापमय है और में वास्तव में निर्दोष हैं, तो आप अपने 
पर से स्यागपत्र देकर भ्रपने को उसे पाप से मुक्त कर ले। पर यदि आपका 
मट दविष्यास हैं कि जिसे शासनतज व कानून के संचालन में श्राप सहयोग दे 
हो / वापस देश मी प्रजा के लिए छितकारी हैं, भौर इसनिए मेरी चेप्टाएँ 
दस थी भान्ति को पसरे में डानने बालों है, तो मुझे कठोरतम दड़ देकर 
पषना पत्तेव्य पान करे । 
उस दिद मे पहदी शार महात्माजी के व्यक्तित्व के चमत्कारपूर्ण पहलू 
हिया दाफने हा अवसर प्राप्त हँस, क्योक्ति जितने भी नेता ब्रहां 
पे थे घाते दिन सपेरे ही उनके शुद्ध सदर के नुस्खे के अनुयायी हो 


व 
म्न्हे 


। रसओ में मर भी क़दय से उसी परदरु-प्रचास्न्यवधी योजना में 
मय? एयाय से । दि तमाम बिशोद्ी नृषानों, भनावानों और विद्रोहो 
शत शाझा, रिस प्रगार एवं झाहिस निस्थार नुम्से मे 
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चट्टान की तरह दृढ़ विश्वास लिये, भ्रट्ल मूर्ति के समान अविचलित रूप से 
विराजमान थी | हमारे इस वर्तमान युग मे कितनों को यह वुच्छ-सा चरखा 
प्रेरणा दे सकता है? लेकिन फिर भी इस समय की गति के विरोधी हास्यमय 
व्यक्ति ने प्राचीन युग के इस प्रारभिक अवशेषो के लिए, जो वर्तमान के ढाँचे 
में किसी प्रकार भी अपनी सगति नहीं बैठा सकता, कैसे इतनी जबद्दस्त विरोधी 
शक्तियों के मुकावले में ऐसा संग्राम लडा, यह एक ऐसी घटना है, जिसे देखकर 
हँनिवाल भी दग रह जाता । और सबसे पभ्रधिक श्राश्व्म तो यह है कि 
उसने किन शस्त्रो द्वारा अपने विरोधियों पर विजय प्राप्त की, यह केवल 
परमात्मा ही जान सकता है। बेजोड बैरिस्टर दास ने इस चमत्कार को 
देखकर यह ठीक ही कहा था कि उन्हें अपने वकालत के बीस साल के लम्बे 
जीवन में ऐसे क्षीणकाय परन्तु महत्तर शक्तिशाली प्रतिद्वन्द्दी से कभी पाला 
नहीं पडा । 


दीर्घ वाद-विवाद के बाद जब शान्ति का राज्य स्थापित हुआ, तब मुझे 
अनुभव हुआ कि जीवन के अभिशापों के वीच मृत्यु भी एक वरदात हो सकती 
है- कितने भ्रनतन्तकाल के वाद | एक-एक करके सब नेतागण विदा हो गये । 
महत्माजी ने मेरी श्रोर दृष्टि-निक्षेप करते हुए कहा “भ्रच्छा | 
मैंने सकोचपूर्वक कहा, 'लेकिन आ्राप कुरुक्षेत्र के महायुद्ध के बाद थक 
नही गए है ! 
“इसलिए तो यह भर भी आवश्यक है कि तुम अपनी मनोमुग्धकारी 
वासुरी वजाझ्ो,' उन्होने मेरी भ्रापत्ति को काटते हुए कहा । 
मैं हेस पडा और प्रसन्‍न हो कबीर का एक भजन गाने लगा 
जिन के हिय में श्री राम बसे 
उन साधन और किए न किए | 
जिन सत चरण रज को परतसा 
उन तीरथ नीर पिये न पिये।! 
सब भूत दया जिनके चित में 
तिन कोटिन्ह दान दिये न दिये ! 
नित रामरूप जो ध्यान घरे 
उन राम का नाम लिये न लिये ! 
यह देखकर वडा आरानन्दप्रद आद्चर्य होता था कि वह व्यक्ति जो 
भ्रभी थोडी देर पहले ही वाद-विवाद के रेतीले मैदान मे एक खुशदिल 
बनजारे के समान विचरण कर रहा था, उसे सगीत कैसे प्रभावित करता 
था ? कभी भी ने मुरभाने वाली ताजगी का गुप्त ख्तोत उसके प्रन्दर कहाँ 
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छिपा हुआ था ? 

“लेकिन महात्माजी, मैने कुछ क्षण बाद कहा, “आज मै आपको गाता 
सुनाने के लिए नही आया हूँ।” 

वह विस्मित दृष्टि से मेरी तरफ देखने लगे । 

“ग्राप शकित न हो।*” मैंने कहा, “मैं आपको एक पत्र सुनाना 
चाहता हूँ ।” 

“पत्र | किसका ? ” 

“मैने आपके साथ पूना अस्पताल में हुए वार्तालाप का विवरण रोला 
को भेजा था। उन्होने श्रापके कला-सम्बन्धी विचारों पर कुछ झालोचना 
की है। मेरा खयाल है आपको भी उसमे दिलचस्पी होगी ।” 

“क्यो नही, निस्सदेह !” उन्होने प्रसन्‍न होकर कहा, “कृपा कर पढकर 
सुनाओ्ो । नही, नही, विश्वास करो मैं बिल्कुल भी थका नही हूँ ।” 

मैने उन्हे निम्नलिखित पत्र पढकर सुनाया जिसे उन्होने बिस्तर पर 
लेटे हुए ध्यानपूर्वक सुना और वीच-बीच मे कही-कही सहमति-सूचक व 
आलोचनात्मक शब्द भी कहते रहे । 

“प्रिय दिलीप कुमार राय, बम्बई- से तुमने जो पत्र मुझे भेजा है उसके 
लिए स्नेहपूर्वक धन्यवाद । महात्मा गाधी के सम्मुख तुमने जिन नम्र शब्दों 
में मुझे उपस्थित किया है, उसके लिए भी मैं तुम्हे धन्यवाद देता हूं। उनके 
साथ तुम्हारा वार्तालाप अ्रत्यत मनोरजक है। सम्भवत मै इसका अनुवाद 
(मुझसे सम्बन्ध रखने वाले भाग को छोडकर) किसी फ्रासीसी पत्रिका मे 
प्रकाशित करूँगा । कला के सम्बन्ध मे उनकी विचारधारा का जानना बहुत 
ही झ्रावश्यक है और तुमने ही सबसे पहले इसे सबके सम्मूख प्रकट किया 
है। लेकिन मुझे इस वात का दुख है कि महात्माजी कला के बारे मे भ्रपने 
विचार प्रकट करते हुए वीच मे ही एकदम क्‍या रुक गये ! जिस स्थान पर 
उन्होंने ताराजटित झाकाश के सम्बन्ध में श्रपना मनोभाव प्रकट किया है, 
वहाँ उसके ठीक वाद यदि वह यह कहते परन्तु मैं इस कारण उत्कृष्ट 
भारतीय चित्रकला और स्थापत्य कला का कम अनुरागी नही हूँ तो कितना 
भ्च्छा होता । किन्तु वे केवल तारामडित झाकाण की कथा कहकर ही गान्त 
हीं गए। यह वात तो निस्मदेह सत्य है कि प्रकृति ही सबसे वडी कलाकार 
है। परन्तु हम महात्माजी जैसे महान्‌ पुरुष से यह आशा करते है कि वे 
अरकृति की स्नुति के साथ-साथ इस प्रकार की वात कहें. 'मनुप्य भी उस 
प्रड़नि के पद-चिन्हों का अनुसरण करके रेखा, रग, ध्वति और विचार में 
प्रति के समान हो सुन्दर व संतुलित रचनाएँ करने की चेप्टा करे ।” उनका 

प्रहति-मम्बन्धी वर्णन पढने पर मन में ऐसा भाव उदित होता है कि उनकी 
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धारणा प्रकृति व उसके भ्नतर्व्याप्त दिव्य तत्त्व के सम्मुख निष्क्रिय रहने का 
है। लेकिन यदि हम सबके श्रन्दर ईदइवर विद्यमान है, तो क्या हमे भपनी 
सामर्थ्य के अनुसार उस परम-सौदयं-नियता प्रभु की प्रतिमूर्ति बनने की चेष्टा 
न करनी चाहिए ? 

“तुम्हारे कथोपकथन को पढने से मुझे ऐसा प्रतीत होता है कि मैंने 
महात्माजी के कला-सम्बन्धी विचारों के बारे में जो लिखा था, उससे उन्हे 
व उतके मित्रों को कुछ क्षोम हुआ है। लेकिन इस सम्बन्ध मे मैंने उनकी 
कोई स्वतत्र आलोचना की हो, ऐसा मुफ्े याद नहीं पडता। किन्तु यदि 
झसावधानी से मुभसे भ्रपनी पुस्तक में, इस सम्बन्ध मे कोई भूल-चूक हुई 
हो, भ्रथवा भ्रनजाने मे कुछ अ्प्रीतिकर लिखा गया हो, तो इसके लिए मुभसे 
वढकर खेद और किसी को न होगा । एक योरोपियत से एशिया की एक 
महान्‌ भ्रात्मा को समभने मे कुछ भूल हो जाना बहुत स्वाभाविक है, चाहे 
उस महान्‌ आत्मा के प्रति उसकी श्रद्धा व प्रेम उतना ही नैसगिक व गम्भीर 
क्यो न हो, जितना कि मेरा भहात्माजी के प्रति है। लेकिन अपने बारे मे 
मैं इतना अवश्य विद्वास के साथ कह सकता हूँ कि किसी जीवित आत्मा की 
गहराई को जानने की उत्सुकता मे मैं कभी भी भ्रात्म-अ्हकार को पपने प्रन्दर 
स्थान नहीं देता । मेरी केवल यही इच्छा है कि मेरी भूले मुझे बता दी जाये, 
ताकि मै उनका सुधार कर सक्‌ | 

अब तुम्हारे पत्र के बारे मे 

“तुमने भपने पत्र मे इस बात पर खेदपूर्वक बडा भराइचयें प्रकट किया 
है कि जब १६२२ मे महात्माजी को छ साल के कारावास की सजा हुईं 
थी तब किसी भी योरोपीय ने (विचारक व राजनीतिज्ञ ने) भारत के प्रति 
थोडी-सी भी सहानुभूति प्रदर्शित नही की । लेकिन क्या तुम जानते हो कि 
महात्माजी व उनके दाशनिक विचारों के बारे मे जितना भ्रम योरोप मे 
रहने वाले प्रवासी भारतीयों ने पैदा किया है, उतना और किसी ने नही 
किया ” उनमें से कुछ लोग गाघी को एक ऐसे दैत्य पुरुष के रूप में प्रकट 
करते है, जिसके भ्रन्दर व्यावहारिक बूद्धि का लेश भी नही है। और कुछ 
लोग उन्हे एक ऐसे कट्टर बोलशेविक के रूप मे उपस्थित करते है, जिसने 
अहिसा की नीति को केवल अ्रपना प्रयोजन सिद्ध करने के लिए ही सामयिक 
नीति के रूप मे भ्रपना रखा है। इसका परिणाम यह होता है कि हम दो 
सर्वथा परस्पर विरोधी कल्पनाओं के बीच आझाइचयंचकित हुए खडे रह जाते 
है। यही तक नही, जब भ्रन्तर्राष्ट्रीय महिला शान्ति स्वातत्य सघ ने महात्माजी 
के कारादड के विरुद्ध प्रदर्शन व आन्दोलन [किरने का निदचय किया, तो 
उन्हे कुछ भारतीय नारियो की झोर से उत्तेजित भाषा मे लिखा एक पत्र मिला, 
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जिस पर उन भारतीय महिलाओ के हस्ताक्षर थे और उक्त प्रस्ताव का प्रवल 
प्रतिवाद किया गया था। उनका कहना था कि गाघी वास्तव में सदा हिसा 
का प्रवल समर्थक रहा है । पत्र में किसी जगह से तोड-मरोडकर उनका एक 
उद्धरण भी दिया गया था, जिसमे उन्होने कहा था कि भारत खून के समुद्र 
में चलकर ही स्वतत्नता प्राप्त कर सकता है। उन्होने उनके वास्तविक भर्थ 
को दवाने की पूरी चेष्ठा की थी, यद्यपि गाधीजी का तात्पयं अपने विरो- 
धियो के खून से नहीं वरन्‌ लाखो अहिंसक भक्तों के बलिदान से था। मै 
तुम्हे इन दुर्भावनापूर्ण भारतीयों के नाम नहीं भ्रकट करना चाहता। प्रथम 
तो मुझे इस वात का अधिकार नही, दूसरे मैं उन दुष्ट भारतीय नारियो को 
अन्य भारतीयों का कोपभाजन भी नही बनाना चाहता । (इसके अतिरिक्त 
क्या यह महात्माजी की अपनी जिक्षा व इच्छा के भी विरुद्ध न होगा ?) 
तुम्हे यह वात न भूलनी चाहिए कि योरोपवासियो को भारत और भारतीयों 
के विषय मे, तुम जैसे व्यक्तियों से, जिन्हे सत्य पर निष्ठा भौर अपनी महान्‌ 
विरासत के प्रति प्रेम है, वहुत ही कम अवसरो पर कुछ सुनने का मौका 
मिलता है । 

“यह सब-कुछ होने के बावजूद, जिन घृणित अत्याचारों के भार के नीचे 
आज दो-तिहाई मानवता दबी हुई है, उनकी तुलना में वह अन्याय, जिससे 
भारत आक्रात है, महासागरो मे एक समुद्र के समान है। योरोप में भी वीर- 
पुरुषो द्वारा सहानुभूति की अभिव्यक्ति के प्रयत्तो को दवा दिया जाता है। 
और साधारण मनृष्यो की दृष्टि अपने वर्तमान कष्टो की परिधि से परे नही 
पहुँच पाती | हमे इन सब बातो को ध्यान मे रखता चाहिए और थोडा उदार 
होता चाहिए । 

“जहाँ तक मेरा सम्बन्ध है, प्रिय मित्र, मै तुम्हे पूर्ण सचाई के साथ 
विश्वास दिलाता हूँ कि मैं अपने देश अथवा योरोप की दुनिया के भ्रन्य देशो 
की अपेक्षा कोई अधिकतम महत्त्व नही देता। मै प्रत्येक प्राणी को अपना 
भाई समभता हूं, उसके कप्ट और उसकी अ्भिलाषाएँ मेरे हृदय को स्पर्श 
करती है। मैं व्यर्थ ही एक ऐसी जाति को खोजने का प्रयत्न करता हूं जिसके 
लिए मैं मूलत विदेशी और अपरिचित हूं। परन्तु मुझे भ्रभी तक कभी 
विदेशी जलवायु नही मिली है। मेरे लिए सव जगह अपना घर है * श्राशचर्य 
तो केवल यह हैं कि एशिया और योरोप की वहुसरूयक जनता इस गहरी 
एकता का अनुभव करने में असमर्थ है। 

“वह एक तथ्य है कि वे इस सचाई को देखने मे असमर्थ है। भौर यही 
मेरे देशवासियो की भेरे प्रति विरक्ति का भी मूल कारण है। वास्तव मे मैं 
उन्हें एक विदेगी दिल्लाई देता हूँ, क्योंकि मै अपने-आपको किसी प्रान्त की 
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भौगोलिक चारदीवारी मे बॉधने से इनकार करता हूँ। और यही मेरे जीवन 
के काफी लम्बे समय की दुखान्त घटनाओं और कण्टो का मूल कारण है ।” 
यहाँ मैं झुका और महात्माजी से वोला कि रोलों ने भ्रपने समकालीन 
देशवासियों द्वारा कितना कप्ट पाया है ! मैने उन्हें रोलाँ की एक पुस्तक- 
ममिका में से उसका एक उद्धरण सुनाया, जो यह था। 

“गत वर्ष मुझे पता लगा कि मेरे शत्रु ओ की सख्या वहुत काफी है। 
लेक्नि मैं उनसे केवल यही वहना चाहता हूँ कि वे मुझसे घुणा कर सकते 
है, परन्तु मुझे घृणा करना सिखाने मे सफल नहीं हो सकते । मुझे उनसे कुछ 
लेना नही है। मु्के जो न्‍्यायोचित व सत्य प्रतीत होता है, उसका प्रचार 
वरना हो मेरा कर्तव्य हे । वे उससे प्रसन्‍न होते है या चिढते है, इससे मुम्े 
कोई सरोकार नही । मुझे विश्वास है कि उच्चारित गब्द अपना मार्ग स्वय बना 
लेते ह। मैं उन्हें रक्तरजित भूमि मे वो रहा हूं, और निश्चय ही एक दिन वे 
ग्रवष्य फल देंगे।” 

मैने पुन आगे पढना प्रारम्भ किया 

“मेरी केवल यही भभिलापा है कि मेरे अपने कष्ट भी मनुष्यों के पार- 
स्परिक सहानुभूति और मेल के मार्ग को दृढ़ बनाते हुए, उनके भावी सुख मे 
ग्रपना तुच्छ भाग अर्पंण कर सके । 

“ग्रद्यपि तुम पहले भी गाघीजी के बारे में मेरे बहुत काफी लेख पढ़ 
के हो, पर इस वार मैं उनके वारे मे लिखी भ्पनी पुस्तक भेज रहा हूँ। 
यह पुस्तक योरोप में काफी पढ़ी गई है । यद्यपि समालोचक, लेखक के विषय 
में जान-वूभकर पूर्णतया चुप है (जैसा कि मेरे वारे मे उनका सदा ही रुख 
रहा है), पुस्तक के कई ससस्‍्करण हो चुके है और उससे ससार-भर के युद्ध- 
प्रेमियों गौर साम्राज्यवादियो को वडा धक्का पहुंचा है। 

“तुम्हारे देश मे आने की मेरी वडी अभिलापा है। मेरी झाथिक कठि- 
नाइयां या मेरा नाजुक स्वास्थ्य मेरे भारत आने के मार्ग मे वाघक नही है । 
सिर्फ मैं अपने वृद्ध पिता को यहां अकेला नही छोड सकता | 

आराणा करता # कि तुम सदा की भाँति अपने सगीत के अभ्यास में लगे 
होगे। उसे मंत्र छोडना। तुम्हारा कार्य अ्रति सुन्दर है, और तुम उसी के 
लिए बनाए गए हो, किसी भ्रन्य को इसका श्रेय न लेने दो । 

अच्छा मित्र नमस्कार। मैं प्राय नहीं लिखता पर जब लिखता हूँ तो 
घूब विस्तार से लिखता ६।" 


ब्ड 


तुम्हारा स्नेहासक्त 
रोम्याँ रोलॉ 


महात्मा गांधी ध्€ 


तब मैंने महात्माजी का ध्यान उनके इस बकक्‍लब्य की ओर ओआाकाद 
किया, “ईद्वर की कृति के सम्मुख मनष्य वी कृति फीकी पट जाती है'। मैंने 
कहा कि उनके इस कथन से, उनडी सब त्यास्याओं के बावजुद, बुछ ऐसा 9भात्र 
पड़ने की आशका हू कि वे कला मात्र के विरुद्र है । 

भहात्माजी हंसे । 

“लेकिन जब मैने तुमसे ऐसा कहा था, तो मेरा बह ग्रभिप्राय नही था कि 
कलाओो की एकदम उपेक्षा कर दी जाय। क्या में नहीं जानता कि 
लोगो के स्वभाव व रुचि भिन्‍न-भिन्‍न होती है। मेरा तात्पय तो यही था कि 
जहाँ तक मेरा सम्बन्ध है मुे स्व-प्रेरणा के लिए चित्रकला जैसी कृत्रिम उला 
की आवध्यकता नहीं, क्योकि मुझे ताराचछादित प्राकाश के दर्शन से ही 
काफी सतोप मिल जाता है। गाबद बोरोप को अपनी सतुष्दि के लिए चित्रों 
की आवश्यकता है। उसके पास हमारे जैसा निर्मल आकाश नहीं है । 

“लेकिन यदि उसका आकाण भी हमारी ही तरह नर्यच्छ होता, तो वह 
भी क्‍या चित्रकला के प्रति ऐसे ही उदासीन होता 

“नही, ततित्रों के प्रति उसका प्रेम शन्‍्य कारणो से भी हो सबता है| में 
केवल तुम पर यह वात अमित करना चाह्ृता था ऊि व्यक्तिगत रुप ने मुझे 
चित्र निरर्थक मालूम होते है। यही कारण हूँ कि मैं श्राश्मम फ्री दीवारे नगी 
रखता हू। श्रौर इसके भ्रतिरिक्त में उनका सर्च भी वर्दाज्त नहीं कर 
सकता ।” 

“परन्तु, महात्माजी, मुझे कला के प्रति भ्रापके दृष्टिकोण से मतलब 
है, आर्थिक पहलू से नहीं। मान लीजिए कि प्राप उनका पर्च वर्दाइत कर 
सकते है, क्या फिर भी श्राप चित्रों का बहिप्कार कर देंगे ? ” 

“अ्रच्छा, ” महात्माजी ने मुस्करातें हुए कहा, “यदि तुम्हें भरीरूचि और 
आवश्यकताश्रो के प्रति इतनी सहानुभूतिपूर्ण उत्सुकता है, तो मैं पुन दोहरा 
दूं कि मुझे चित्रों मे दिलचस्पी नहीं है। और इससे मेरा सिर्फ यही प्रर्थ है 
कि मै उन्हें प्राप्त करने के लिए कोई प्रयत्न न करूँगा और न कदापि यह 
चाहूँगा कि दूसरे लोग मेरी दीवारो के लिए चित्र जुटावे ।” 

“लेकिन देखो,” वह उसी नम्न मुस्कान के साथ कहते गए, “मैं दीवारों 
के भी विरुद्ध हैं। भ्रौर जब कोई भ्रपनी दीवारों के बधन से भी मुक्त होना 
चाहता है, तो उसके हृदय मे उन्हे चित्रों से सजाने की प्रवृत्ति कैसे हो सकती 
है? मुझे ऐसा लगता है कि दीवारे मुक्के कैद कर लेती है, मेरी स्वतन्त्रता 
में बाधा डालती है, और प्रकृति से पृथक्‌ कर देती है। क्या तुम मेरा भ्रभि- 

भाय समझ रहे हो ?” 

मैने सिर भुकाकर सहमति प्रकट की । 
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“क्या आपका अभिप्राय यह है कि यदि प्रकृति के लिए मनुष्य मात्र 
चित्रो का त्याग कर देते तो कैसा अच्छा होता ?” मैने कहा । 

महात्माजी ने सदा की भाँति तत्परता से कहा, “यह उनके स्वभाव, 
रुचि व बूद्धि पर निर्मर है। मैने तुम्हे बताया कि जहाँ तक मेरा सबंध है, 
प्रकृति मेरे लिए पर्याप्त है। मुझे किसी अन्य कृत्रिम सौदय की ग्रावश्यकता 
नही । परन्तु दूसरों के लिए, यदि वे वास्तव मे यह विश्वास करते हैं कि चित्र- 
कारी जैसी कलाएँ मानवता का कुछ कल्याण करती है, तो बडी अच्छी बात 
है। लेकिन कलाकार को केवल आत्मवचना व अभ्रहकार से बचता चाहिए | 
उसे जनता के प्रति अपने कतेव्य-पालन के लिए सदा जागरूक रहना चाहिए। 
जिस हद तक उसकी कला, जनता को लाभ पहुंचाती है, उसका समर्थन 
होना चाहिए, और जिस हद तक वह ऐसा तही करती उसे अनुत्साहित 
करना चाहिए ।" 

“लेकिन यदि साधारण जतता उसकी कला को समभले में अभी समर्थ ल 
हो ? वहुत-सी उच्च प्रकार की कलाझो को समभने के लिए एक विशिष्ट 
शिक्षा या सास्क्ृतिक साधना की आवश्यकता होती है। क्या ऐसा नही है ?” 

“तुम्हारा असलो तात्पय क्‍या है ?” 

“क्या विशेषज्ञता जैसी कोई वस्तु नही है ? कोई भी उच्च कला उन 
मनुप्यो द्वारा नही समभी जा सकती, जिन्होने तद्विषयक एक विशिष्ट सास्कृतिक 
विक्षा न प्राप्त की हो।” 

“भुझे वे लोग एक झाँल भी नही भाते, जो विशेषता की दुहाई देते है। 
एव सच्ची कलात्मक रचना को सबको प्रभावित करना चाहिए ।” 


मुझे टालस्टाय के निम्न प्रस्यात कथन का स्मरण हो आया 

ज्यो ही उस धामिक अनुभूति को, जो पहले से ही भ्ज्ञात रूप से हमारे 
जीवन को चला रही है, वृद्धि द्वारा अगीकार कर लिया जाएगा, त्योही 
स्वाभाविक हुप से निम्न वर्ग की कला व उच्च वर्ग की कला के बीच का 
भेद मिट जायेगा । तव केवल एक सर्व-सम्मत भ्रातृत्वपूणं और साववभौम कला 
होगी, और वह कला, जो हमारे युग की घा्मिक अनुभूति से मेल नही खाती , 
भौर वे भावनाएं, जो मनृष्यो को आपस भे मिलाने के स्थान पर एक-दूसरे 
से पृथक्‌ करती है सर्वथा त्याग दी जाएंगी--और तब उस एकान्तिक और 
निरथथंक कला का भी परित्याग कर दिया जायेगा जिसे आज अनावश्यक महत्त्व 
प्रदान किया जा रहा है। 

आप विशेषज्ञता के क्यो इतने विरुद्द है?” कुछ देर चुप रहने के बाद 
मैने माहस वरके पूछा । 
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“उत्तर मे मैं तुमसे एक विपरीत प्रइन पूछता हूँ, तुम कला की साव॑- 
भौमिकता के विरुद्ध क्यो हो ” उसे जनसाधारण की सहानुभूति से प्रेरणा 
क्यो न लेनी चाहिए, उसकी धमनियों में मानवता का प्राणदायी रक्त क्यो 
न प्रवाहित होना चाहिए ”? तुम इस सरल से तथ्य को क्यो नही देखते कि 
जव प्रकृति माता ही, जो सब कलाओों की आदि जननी है, अपने दान मे 
किसी प्रकार की कृपणता नहीं करती तो सन्तान को क्ृपण क्यो होना चाहिए ? 
प्रकृति कभी भी अपने-आरपको इस प्रकार विशेषज्ञता से झ्राबद्ध नही करती 
कि कुछ थोडे-से चुने हुए सुसस्क्ृत व्यक्ति ही उसकी अपार सम्पदा का भोग 
कर सके, और शेष करोडो नर-नारी अस्पृश्यो की भाँति उसके उपहारो से 
वचित रह जाये । फिर क्यो तुम कला को कुछ गिने-चुने विज्येषधिकार-प्राप्त 
व्यक्तियों के हाथ का खिलौना वनाना चाहते हो ? वास्तव में सच्ची कला 
का कंदापि यह उद्देश्य नहीं कि वह कुछ चुने हुए मुट॒ठी-भर [विज्लेषज्ञो तक ही 
सीमित रहे । वह जनसाधारण से नाता क्यो तोड दे ? मै नहीं समझता कि 
जव तक कोई कला जनता की विस्तृत माँग द्वारा निरन्तर प्रोत्साहन प्राप्त नही 
करती तब तक उसका पुनरुद्धार कैसे सम्भव है ? कला की रक्षा ही कैसे हो 
सकती है, यदि तुम इसकी जडो को पृथ्वी के रस से, जो जीवन का स्रोत है, 
नही सीचोगे ? तुम कला को केवल उच्च श्रेणी के कुछ लोगो का खिलौना 
क्यो बनाना चाहते हो ?” 

“लेकिन विचारो की ऊँची उडानो की भाँति, सौदये की उत्कृष्टतम क्ृतियाँ 
भी, कम-से-कम अभी काफी समय के लिए, क्या बहुसखर्यको की समभ से परे 
नही है ? जनसाधारण के जीवन व जनता की विस्तृत गुण-ग्राहकता की 
प्रशासा तथा थोड़े सुसस्कृत व्यक्तियो तक ही सीमित कला की निन्‍्दा, यह 
सव ठीक है। लेकिन एक बात मुझे साफ-साफ बताइये क्‍या आप वस्तुत 
यह सोचते है कि जनसाधारण, मानव जाति की उच्चतम उक्तियो और गहनतम 
दार्शनिक विचारों को इसी क्षण समभने मे समर्थ है ? अथवा झापका ऐसा 
विचार है कि दार्गनिक विचारो पर यह सिद्धात लागू नही होता ।” 

“नही, मेरा विचार है कि किसी उच्च दार्णनिक अथवा धार्मिक विचार- 
धारा की गहनतम उक्तियों को भी कला के समान ही सर्व-साधारण को प्रभावित 
फैला चाहिए। उस विशेषज्ञता मे मुझे कोई सार नही दीखता जिसका विस्तृत 
जन-समूह के लिए कोई उपयोग या भ्र्य नही है। उसका केवल एक ही प्रत्यक्ष 
परिणाम दिल्लाई देता है कि वह कुछ लोगो को भ्रहकारी वना देती है और सहानु- 
भूति तथा स्नेह के स्थान पर उनके हृदय में श्रवज्ञा और घृणा के बीज वो देती 

हैं । क्या इस विक्ृत प्रवृत्ति मे कोई प्रगसनीय वस्तु है ? क्या तुम सोचते हो कि 
वे कार्य, जो एकता के स्वान पर विभाजन को प्रोत्साहन देते है, कभी उसके कर्ता 
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नदी 


हि 


के गौरव को बढा सकते हैं ” ऐसी कला की आराधना की श्रपेक्षा क्या यह्‌ हजार 
गुना अच्छा नहीं कि हम मानवता के विस्तृत कप्टो को हल्का करने की चेप्टा 
करे, और दु खो में आकठ डूबे मनुप्यो के उन ऑसुओ को पोछने के लिए, 
सहानुभूति का प्रलेप और ज्ञान का प्रकाश हाथ में लेकर भआ्रागे बढे ?/ 

उनके कथन की सरलता, बिनम्रता और सत्यता, इतनी हृदयस्पर्शी थी 
कि उसने मुझे एकदम मुग्धव अभिभूत कर दिया। और मुभे उनके उस 
प्रत्यत्तर का स्मरण हो आया, जो उन्होने ऐसे ही प्रमग में एक वार रवीचद्धनाथ 
ठाकुर को दिया था। रवीन्द्रनाथ ठाकुर ने जब एक वार महात्माजी पर, उनके 
श्रपनी महान्‌ सस्कृति व कला! पर यशथेष्ट ध्यान न देने, तथा केवल मानवीय 
कप्टो में व्यस्त रहने का दोपारोपण किया, उस समय गाधीजी ने अपनी स्वाभा- 
विक उत्तेजना के साथ काव्यमय शब्दों में उत्तर दिया था । 

महात्माजी ने कहा था, “श्रपती कवि-सुलभ सहज प्रेरणा के ्रनुसार, कवि 
कल के लिए जीवित रहता है, भर हमसे भी वह यही आशा करता है । वह 
हमारी भ्रांखो के सामने उन घिडियो का सुन्दर चित्र प्रस्तुत करता है, जो 
बहुत सवेरे, आ्राकाश मे उंचे उडती हुई स्तुति-गान गाती हैं। इन चिडियो को 
पेटमभर खाना मिल चुका हैं, इनकी नसों में, पिछली रात के विश्राम के वाद 
नया खून दौड रहा है, मौर वे विश्रान्त पद्लो से आकाण में विचरण कर रही 
है। परन्तु मुके उन चिडियो की देखभाल करनी पडती है, जिनके पख्रो मे 
शक्ति के भ्रभाव.के कारण एक बार फडफडाने की भी सामर्थ्य नही रही है । 
भारतीय आकाश के नीचे मानव चिडिया प्रात उठने के समय, रात्रि का 
विश्राम करने से पूर्व की अवस्था से भी श्रधिक कमजोर हो जाती है । लाखो के 
लिए यह श्राग्वत जागरण है या गाइवत समाधि है। यह एक ऐसी अवर्णनीय 
दयनीय अवस्था हे, जिसका ग्रनुभव व साक्षात्कार करना ्रावश्यक है ! मैंने 
ऐसे पीडित रोगियों को देखा है, जिन्हे कवीर से कोई सात्वना देना भ्रसम्भव 
था। भूखी जनता केवल एक ही कविता चाहती है. भक्तिदायी भोजन ।” 

कवि ने भी गाधीजी के विपय में निरर्थंक नहीं कहा था 

“महात्मा ने भारत का हृदय प्रेम से वशीभूत कर लिया है, इसके 
लिए हम सबने उसकी सर्वोच्च सत्ता स्वीकार की है । उसने हमे सत्य की 
शक्ति के दर्शन कराये है, इसके लिए उसके प्रति हमारी श्रसीम कृतनता 
है। हम सत्य के बारे में पुस्तकों में पढ़ते है, उस पर चर्चा भी करते हे, 
लेकिन यह एक प्त्यत महत्त्व का दिन है जबकि हम उसे अपनी आँखों के 
सामने प्रत्यक्ष देस रहे ह। शताब्दियो के ऐमे विरले क्षण कभी आते हैं, जब 
मनुप्य को ऐसा सौभाग्य प्राप्त होता हे । हम हर दूसरे दिन कांग्रेस को बना 
ग्रौर विगाद सकेते है । हमारे लिए देश का दौरा लगाकर अग्रेजी मे 
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कभी गाना सुनाते है, और मुझे उन सुन्दर भजनों का स्मरण कराते रहते 
हैं, जो तुम मुझे गाकर सुनाते थे ” 


१६३७ में मै कलकत्ता गया । वहाँ मेरा एक सुखी परिवार के साथ सम्पर्क 
हुआ । श्री घरणीकुमार बोत्त ने, जो एक इजीनियर थे, अपनी षोडश- 
वर्षीय पुत्री उम्रा को, जिप्तमे उच्च सगीत-प्रतिभा विद्यमान थी, मेरे सरक्षण 
में छोड दिया। गानविद्या मे उसकी इतनी शीघ्र तथा आश्चर्यजनक उन्नति 
देखकर मै दग रह गया | मै उसे भ्रपने प्रिय रहस्यवादी और भक्तिरस के 
गीत सिखाने लगा। मैं महात्माजी को उसका गाना सुनाना चाहता था, 
क्योकि मै जानता था कि वे उसका ललित स्वर पसद करेगे, पर अफसोस, 
भ्रहमदाबाद, कलकत्ता से बहुत दूर था । 

बगाल में तीन महीने रहने के बाद मै आ्राश्रम लौट ग्राया । लेकिन कलकत्ता 
विश्वविद्यालय के उपकुलपति के निमत्रण पर सगीत-विद्यार्थियो के पाठ्य-क्रम 
के निर्माण के लिए मुझे पुन कलकत्ता जाना पडा | सयोगवश्ञ म्रहात्माजी भी 
उसी समय मार्च (१६३८) के महीने भे कलकत्ता आए। मै फौरन ही उनसे 
मिलने गया। 

हम वारह वर्ष वाद मिले थे । उन्होने उसी पुराने स्तेह और बालसुलभ 
हारय के साथ भेरा स्वागत किया । 

“प्रौर सगीत ?” यही पहली वात थी जो उन्होने कही । 

“प्राज्ञा दीजिए! ” 

“मेरी सायकालीन प्रार्थना के बाद ।” उन्होंने अपने आतिथ्यकर्ता, 
कलकत्ता हाईकोटट के प्रमुख वकील, शरत्‌चन्द्र बोस के मकान की ऊँची छत की 
ओर सकेत करते हुए प्रस्ताव किया | 

मै, उमा व उसके माता-पिता और कुछ भित्री के साथ वहाँ उपस्थित 
हुआ। मंदान में एक अपार भीड अपने श्रद्धेय महात्मा के दर्शन करने के जिए 
एकत्रित थी। उन्होने 'महात्मा गाधी की जय' का नारा लगाया। महात्माजी 
ने बाहर निकलकर, दर्शन देने के बाद भीड से तितर-बितर हो जाने का 
निर्देश किया। द्वार-रक्षकों को उस भीड मे से हमे निकालकर प्रदर प्रवेश 
कराने में काफ़ी दिक्कत उठानी पडी | 

यहा महात्माजी के मित्रों और प्रशसको की अच्छी-खासी भीड थी, 
जिसमे में अपने पुराने मित्र जवाहरलाल से मिला। उन्होने प्रेम से उमा का 
स्वागत किया, क्योकि एक महीने पहले इलाहाबाद मे उन्होंने उसका गाना 
बहूत पसंद किया था । 

महात्माजी ने अपनी हृदयश्राही मुस्कराहट के साथ पहले उमा से गाने 
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को कहा। 
मेरे एक कलाकार मित्र ने उसके गाने के साथ सितार बजाया | परिणाम 
अवर्णनीय था। सभी उसके स्वर से अत्यत प्रभावित हुए । उसके स्वर की 
तुलना एक फ्रासीसी कवि की निम्न उपमा द्वारा दी जा सकती है, (जो उसने 
एक नाटक की मुख्य गायिका के स्वर का वर्णन करने हुए दी थी)--यदि 
स्फटिक बोल सकते तो ऐसे कहते ।' 
ऐ मेरी आत्मा के बुलबुल | 
फ्लो के सौरभ में वहकर 
तुम नीलम पथ पर उडे चलो। 
जहा तरगित है निशिदिन, 
ग्रम्बर-वाण का आमत्रण, 
“भुला दो सोने का पिजड़ा 
देखो वह बध रहित मजिल'” 
गाने के बाद एक पडित ने गीता से कुछ इलोक पढकर सुनाये, जिनमे 
से एक वह था -- 
“दु खेष्वनुद्विगमना सुखेषु विगतस्पुह 
वीतरागभयक्रोध स्थितघीर्मुनिरुच्यते । 
मैं कभी नही भूलता कि उस सध्या के समय, ताराच्छादित आ्राकाश के नीचे, 
खुली छत पर महात्माजी के सम्मुख प्रार्थना में बेठे हुए, मुझे यह श्लोक कितना 
सुन्दर मालूम हुआ था और उमा का मधुर स्वर किस प्रकार, सिमटते हुए 
अ्रबकार में पारलौकिकता का एक चमत्कारपूर्ण वातावरण पैदा कर रहा था . 
“भुला दो सोने का पिजडा, देखो वह बन्धरहित मजिल ।” 


इसके वाद मैने पेशावर में एक सुन्दर वातावरण मे उन्हे देखा । ऐसा 
मौका हुग्ना कि मै अपनी बहन, भतीजी, उमा और उसके माता-पिता के साथ 
उसी वर्ष अ्रक्तूवर १६३८ मे काइमीर गया था। उन्ही दिनो महात्माजी भी 
पेज्ावर में सीमा प्रान्तीय गाघी, वीर श्रब्दुलगफ्फार खा के अतिथि थे । 
इसलिए मैने उन्हे लिखा कि मैं पेशावर आना चाहता £ और उनकी 'बल- 
वुल' भी मेरे साय है । आगा है आप उसे व हम सबको भूल न गये होगे | 
उन्होने फौरन मुझे तार भेजा और लिखा (१७ भ्रक्यूबर १६३८) 

“सभव है उमा बुलबुल' को मैं भूल जाऊँ, यद्यपि यह/असभव दीखता है, 
पर तुम्हे मैं कंसे भूल सकता हू ?” 
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उत्तर से उत्साहित होकर हम मोटर द्वारा श्रीनगर से पेशावर चले, 
वहाँ हम श्री प्रफुल्ल चौधरी के अतिथि वने, जो अपने शाही आतिथ्य के लिए 
उस इलाके मे प्रसिद्ध थे। वह और उनकी पत्नी मीरा हमारे साथ उत्मनजई 
ग्राम तक झाये, जो वहाँ से पच्चीस मील दूर है। हमे कार द्वारा महात्माजी 
के शिष्य और मेजवान, उदार-हृदय पेशावर के नेता की कुटिया तक पहुंचने 
में लगभग एक घटा लगा । मुहत से उस प्रसिद्ध व्यक्ति को देखने की मेरी 
इच्छा थी, उस अहिंसक मुसलमान सैनिक को, जो श्रपने नेतृत्व के कारण 
ग्रनेक वार जेल हो आया था। <से सीमा प्रान्त के कृषक 'बाछा' कहकर पुका- 
रते हु, जो वादभाह शब्द का अपश्नरा है। वह वास्तव में आज पेशावर के 
पठानो का वादशाह है, जो उनके दैनिक सुख-दु खो मे उनका सब तरह से साथी 
है। जब कभी महात्माजी का बिगुल वजा वह हमेशा युद्ध की अग्नि मे कृंदने 
को उद्यत रहा | ग्राज तक कभी भी उसने अपने हिन्दू नेता और गुरु को 
निराश नही किया | 

महात्माजी ने प्रपती उज्ज्वल हसी के साथ हमारा स्वागत किया, लेकिन 
यह जानकर हमे वडी निराज्ा हुई कि पिछले दो महीनों से उन्होने मौन रहने 
की दृढ प्रतिजा ली हुई हैं। उनके मत्री ने उनके हाथ मे एक कागज श्लौर कलम 
देदी। 

“हम अपने-प्रापो कितना असहाय-सा भ्रनुभव कर रहे है, मैंने कहा, 
“ग्रोह ! फिर मौन का यह अभागा ब्रत क्यो ?” 

“क्योकि, उन्होने मुस्कराते हुए लिखा, “मेरा मौन मेरे लिए भ्रच्छा है, 
और दूसरों के लिए भी अवश्य अच्छा ही है। 

“लेकिन बताइये,” मैंने कहा, “आप हमे देखकर प्रसन्न है या नही ?'' 

उन्होने उत्तर में लिखा “गीता की भाषा मे मुझे न प्रसन्‍न होना चाहिए 
और न अप्रसन्त ।” 

हम सव हँस पडें, और वह भी साथ मे हंसने लगे । 

“लेकिन हृदय की भाषा में ?” मैने पूछा । 

उनकी कलम ने लिखा, “हृदय की कोई भाषा नहीं है, वह हृदय के साथ 
वात करता है ।” 

पहले मैने उमा के साथ 'चाकर राखों जी” भजन गाया । फिर उमा ने 
मीरा का निम्नलिखित प्रख्यात भजन गाकर सुनाया 

सुनीहों मैं हरि आवन की आवाज । 
महल चढ़ चढ जोऊ मेरी, 
सजनी ! कब आवे महाराज ॥ १॥ 
दादुर मोर पपइया बोले, 
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कुछ पत्र उदाहरण स्वरूप यहाँ उद्धृत करता हूँ । अपने ८ अप्रैल १६३४ के 
पत्र मे उन्होने लिखा 
“प्रिय दिलीप, 
मुझे यह जानकर आइचय हुआ कि तुम्हे मेरा पत्र नही मिला। मैने तुम्हारे 
गत पत्र का उत्तर तत्काल ही दे दिया था, और काफी लम्बा पत्र तुम्हे लिखा 
था। मैंने तुम्हारी 'भ्रगामी' पुस्तक भी पड़ी थी, लेकिन मेरी समभ मे मेरे 
लिए उसका सबसे उत्तम उपयोग यही था कि मैं उसे महादेव देसाई के पास 
भेज हूं, जो बँगला जानता है, तथा साथ ही कवि भी है। मै कवि नही हूं । 
परन्तु इससे, जो कुछ तुम लिखते हो, उसे पढने मे कोई बाधा नहीं पडती। 
अपने पाडिचेरी आश्रम के कार्यालय के बारे मे जो समाचार तुमने दिये थे, और 
जो यह सूचना मुझे दी थी, कि क' व्यक्ति मे पहले से सर्वथा परिवतंन हो 
गया है, उससे मुझे बहुत आनन्द प्राप्त हुआ। मेरी इच्छा है कि तुम उसकी 
कविताएँ मुझे भेज दो | मुझे झाशा है कि तुम्हारा स्वास्थ्य ठीक होगा, और 
तुम श्रब भी उसी तरह गाते होगे । तुम्हारे शिष्य मुझे प्राय मिलते रहते है, 
और अपने भजन सुनाते है, जिन्हे सुनकर मुझे हमेशा तुम्हारे उन सुन्दर भजनो 
की याद भ्रा जाती है, जो तुम मुझे सुनाया करते थे। 
तुम्हारा विद्वासपात्र 
मो० क० गाघी” 

एक भ्रन्य पत्र में उन्होने २१ फरवरी १६३४ को लिखा 
प्रिय दिलीप, 

मुझे इस वात का हादिक दु ख है कि यद्यपि मे पाडिचेरी मे रहा, तथापि 
तुममे से किसी से न मिल सका । अम्बालाल साराभाई ने तुम्हारा श्रक्तूवर का 
लिखा पत्र कल ही दिया है। यह पत्र भारती के साथ आक्सफोर्ड चला गया 
था। तुम्हारी पुस्तक के बारे में मैंने उसी समय लिखा था, जब वह मुझे 
मिली थी। आशा है, तुम्हे मेरा वह पत्र मिल गया होगा । जब भी तुम्हारा 
लिखने का मत हो, मुझे बराबर पत्र लिखते रहना। मुझे यह जानकर 
प्रसन्‍नता हुई कि 'क' वही पर है । क्या उसने मद्यपान सर्वथा त्याग दिया है ? 

तुम्हारा विश्वासभाजन 
मो० क० गाघी” 

१६३६ मे मैंने उन्हें श्रीमती रेहाना तैयबजी के, जो एक रहस्थवादी कवयित्री 
और गायिका हे, तथा कृष्ण की परम भक्त, पत्रों पर अपने विचार प्रकट 
करने के लिए लिखा । वे पत्र वाद मे मैंने अपने उत्तरो के साथ तथा उन पर 
श्री अरविन्द तथा कृष्ण-प्रेम की आलोचना के साथ प्रकाशित करा दिये थे । 
मैंने महात्माजी को लिखा था, कि चूंकि वे भी क्रप्ण के भक्त है, इसलिए 
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ऐसे वाद-विवाद मे शायद उन्हे भी कुछ रुचि हो और विशेषत इसलिए कि 
यह विवाद हमारे जैसे सत्यास्वेषक व्यक्तियों के लिए केवल मात्र बौद्धिक 
मनोरजन के ही साधन नही हे । परन्तु इस बारे में मैं उनके कोई भी मनोभाव 
नहीं जान पाया, क्योकि उन्होने १७ जून १६३६ को मेरे उत्तर मे लिखा 
“प्रिय दिलीप, 
महादेव ने तुम्हारे पत्र व अन्य कागजात कल ही मुझे भेजे है, और मैंते 
तुम्हारे व रेहाना के मनोरजक पत्र-व्यवहार को पढा है । कृष्ण के बारे में मेरी 
अपनी अलग ही कल्पना है। परन्तु मैं उस पर यहाँ वाद-विवाद नहीं करना 
चाहता, क्योकि उससे कुछ फल की आशा नही है। साथ ही मेरी यह भी 
धारणा है कि इस विषय मे पत्र-व्यवहार प्रकाशित करने से सन्देह और भी 
विकट रूप धारण कर सकता है। मेरी इच्छा है कि तुम किसी दिन मुभसे 
मिल सको। तभी कृष्ण व अन्य ऐसे ही महत्त्वपूर्ण विषयो पर विचार-विनिमय 
भ्रधिक हितकर हो सकता है। भौर निस्सदेह मेरी तुम्हारे भजनो को सुतने की 
अभिलाषा भी पूर्ण हो सकेगी । 
सप्रेम 
मो० क० गांधी” 
१७ जून, १६४५ के एक अन्य पन्न मे उन्होने लिखा 
दिलीप, 
तुम्हारा पत्र बडा झ्ाकष॑क है। तुम्हारे मधुर स्वर की स्मृति मुझे प्रलुब्ध 
करती है। परल्तु मुझ्ले सब प्रलोभनों से बचकर स्व-निर्धारित सीधे व सकीर्ण 
मार्ग पर चलना है। 
मैं अपनी भ्रादत के श्रभुसार तुम्हे हिन्दी भे ही पत्र लिखता, परन्तु कुछ 
स्पष्ट कारणो से मैंने ऐसा करने से अपने को रोका है । 
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सप्रेम 

च्न बापू' 
मुझे नही मालूम कि स्पष्ट कारणो' से उनका क्या अभिप्राय भा, परन्तु 
सभव है कि उन्हे, हिन्दी की श्रतर्प्रत्तीय बोलचाल की भाषा के रूप मे 
उपयुकक्‍्तता के बारे मे मेरे विरोध का पता लग गया हो। मैने कभी भी किसी 
भी विषय पर अपने मतभेद को उनसे छिपाने का प्रयत्न नही किया। मेरी 
नह धारणा थी कि यदि हमारे स्कूलो व कालिजो मे अग्रेजी का स्थान ह्न्दी 
ग्रहण कर ले तो भारत के लिए यह एक बहुत खतरनाक बात होगी । जीवन 
वे वस्तुओं के प्रति उनके दृष्टिकोण के बारे मे मेरी निष्कपट आलोचना को 
वहुत-से व्यक्ति उनके सम्मुख दुर्भावना-प्रेरित कहकर प्रकट करते थे । परल्तु 
इससे उनका भाव मेरे प्रति कभी परिवर्तित नही हुमा भौर मेरी प्रत्यक्ष 
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दुर्वलताओं के बावजूद इन स्वभावजनित मतभेदों के कारण, उनका प्रेम 
मेरे प्रति कमी शिथिल नहीं हुआ | 

परन्तु उनका सबसे अधिक मनोरजक तथा उनके हृदयगत भावों का 
सबसे भ्रधिक द्योतक पत्र, जो मुझे उनसे अब तक प्राप्त हुआ है--वह पत्र है 
जो उन्होने मेरे उस लम्बे पत्र के उत्तर मे दिया था, जिसमे मैंने उनके 
सम्मुख अपना दु खपूर्ण आइचर्य प्रकट किया था आश्चर्य इसलिए कि मै 
अनुभव करता था कि वे इतनी स्पष्ट वस्तु भी तही देख पाते थे, और दुख 
इसलिए कि मुझे इस बात से वास्तव मे पीडा होती थी, कि एक राजनैतिक 
नेता के रूप मे उनका प्रभाव विलुप्त होता जा रहा है। मैंने अपने पत्र मे 
उन्हे निर्देश किया था कि चूँकि उनके चर्खा और उपवास आदि राजनैतिक 
मत्रो ने राहत देने के स्थान पर और अधिक गडबडी को ही बढाया है, अत 
उन्हे कुछ समय के लिए राजनीति से सन्यास लेकर (एक ऐसे गृरु के भ्रनृ- 
शासन मे, जिसे वास्तविक ज्ञान और अतदृ'ष्टि प्राप्त है) तब तक योगाभ्यास 
करना चाहिए, जब तक कि वे भ्रपने मार्ग को और स्पष्ट रूप से देख सकने 
में सक्षम नहो जायें मैंने नम्नतापूर्वक उन्हे यह बताया, जैसा प्राय बहुत- 
से मनुष्य अनुभव करते है, परन्तु कहने का साहस नही करते, कि वे राज- 
नीति मे हमे एक उल्टे रास्ते पर ले जा रहे है, क्योकि यह उनका स्वधर्म 
नहीं है। उनका अपना धर्म [समाज-सेवा है, उनके अन्दर एक भद्र समाज- 
सुधारक के सव महान्‌ गुण विद्यमान है। मैंने इस बात पर जोर दिया कि 
उनके अन्दर ईइ्वरीय सत्ता शौर मानवीय अहम्‌ की विकृत चेष्टाओो के 
वास्तविक ज्ञान का अभाव है और यही जनसाधारण के सच्चे नेता के रूप 
मे, उनकी ग्रसफलताओ के लिए उत्तरदायी है । अपने कथन की पुष्टि के 
लिए मैंने श्री भ्ररविन्द के 'योग-समन्वय' से निम्न उद्धरण दिया 

“ससार में हम भ्रहकार की भावना से कार्य करते है, जो सा्वभौम 
शक्तियां हमारे भ्रन्दर कार्य करती है, उन्हे हम अपनी शक्ति कहकर निर्देश 
करते है। इस मन, प्राण व शरीर के ढाँचे मे हम दिव्यगक्ति की चुनाव- 
रचना व विकासात्मक क्रिण्य को अपने वैयक्तिक सकलप, बुद्धि, शक्ति व 
गुणों का परिणाम कहते है। ज्ञान के प्रकाश व प्रतदूषिट द्वारा हमे यह बोध 
प्राप्त होता है कि 'अ्रह” केवल एक साधन मात्र है, हम यह देखने व अनुभव 
करने लगते है कि यह सव वस्तुएँ केवल इसी अर्थ मे हमारी है, कि वे हमारी 
उस उत्कृप्ट और पूर्ण आत्मा से सम्बन्ध रखती है, जो परम दिव्य शक्ति 
से अभिन्‍न है, न कि सघनीभूत भ्रहकार के साथ। हमारे बन्धन व विकार 
हमारी देन है, और इसमे जो वास्तविक शक्ति है, वह ईंइवरीय है। जब 
मानवीय 'अह' यह अनुभव कर लेता है, कि उसकी इच्छाशक्ति साधन मात्र 
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है, उसकी बुद्धिमत्ता भ्ज्ञान व बालकपन है, उसकी शक्ति एक बालक की 
झधकार में टटोलने की चेष्टामात्र है, उसका गुण एक दिखावटी दावा करने 
वाली अपवित्रता है, और वह उस दिव्य शक्ति मे विश्वास करना सीख लेता 
है, जो उसे अतिक्रात कर जाती है, तभी उसकी मुक्ति है ।” 

“इसके अतिरिक्त,” मैंने लिखा, “आप हृदय से सनन्‍्यास -- वास्तविक 
सनन्‍्यास धारण क्यो नही कर लेते, जिससे आपको आत्मोपलब्धि हो सके । आप 
तपस्या व सन्‍्यास में विद्वास रखते है। जैसाकि आपने एक बार मुभसे 
कहा था, क्या त्यागमय जीवन ही सबसे उत्कृष्ट कला नही है ?! यद्यपि 
कर्मशील व्यक्तियों के लिए सन्‍्यास एक आदर्श मांग नहीं है, तथापि उन 
व्यक्तियों के लिए, जो बिना विश्राम के निरन्तर क्रियारत रहने के कारण 
वस्तुओं को उनके वास्तविक स्वरूप मे नहीं देख पाते, वह पथ-प्रदर्शन में 
सहायक होता है ।” | 

अपने स्वभाव के अनुसार - जोकि उनके चरित्र को सर्वप्रिय बनाने वाले 
गुणो मे से एक गृण है -उन्होने मेरे. निर्देश के प्रति किसी प्रकार का रोष- 
भाव प्रकट नहीं किया। और स्वाभाविक सहिष्णुता के साथ १६ जुलाई 
१६३४ के पत्र मे जवाब मे लिखा 
“प्रिय दिलीप, 


कल ही मुझे तुम्हारा पत्र मिला। यह पहले बम्बई चला गया था, 
के वहाँ मेरे एक सहायक की असावघानी से उमके पास कई दिन तक पडा 
।। 

भेरी कठिनाई मौलिक है। मेरा विचार है कि मेरी वर्तमान चेष्टाएँ 
ग्रात्मोपलन्धि व ईइवर-तादात्म्य-सपादन से सन्यास मार्ग की श्रपेक्षा कम 
सहायक नही है। सन्यास का अर्थ शारीरिक चेष्टाओ का परित्याग नही है। 
मेरे लिए सन्यास का श्रर्थ उन समस्त शारीरिक व मानसिक क्रियाह्रो का 
परित्याग है जो स्वार्थपूणं है। यदि मुझे यह विश्वास हो जाये कि मेरे 
लिए समस्त कर्म-त्याग ही श्रेयस्कर मार्ग है, तो मैं तत्काल ही उसे ग्रहण 

कर लूगा। 
तुम्हारा विश्वस्त 


मो० क० गाघी ।' 
देयालू और श्रगम्य बापू, 


यदि मैंने पर्याप्त भ्रमण किया, परन्तु मुझे १६४७ से पूर्व उनसे पुन 


मिलने का सौभाग्य प्राप्त न हो सका, और वह भी अचानक इस प्रकार 
आप्त हुआ 


१६४७ की १५ अगस्त को भारतवर्ष ,को उसकी चिरवाछित स्वतत्रता 


घर महापुरुषो के साथ 


प्राप्त हो गईं। श्री अरविन्द का जन्म-दिवस होने के कारण उपर्युक्त दिवस 
का महत्त्व पहले ही हमारी दृष्टि मे बहुत अ्रधिक था और भ्रब भारत को 
उसी दिन स्वतत्नता प्राप्त होने के कारण इस महत्त्वपूर्ण सयोग के गम्भीर 
अर्थ पर महात्माजी से विमर्श करने का अवसर प्राप्त [करने की मेरी भभि- 
लाषा थी। निस्सदेह हमारी यह भावना थी कि यह आकस्मिक सयोग नही 
है । हम जानते थे कि श्री अरविन्द अपनी यौगिक शक्तियों द्वारा, भारत की 
राजनैतिक स्वतत्नता के लिए निरन्तर प्रयत्नशील रहे है। परन्तु उनके प्रभाव 
से अनभिज्ञ व्यक्ति ऐसी शक्तियो के अ्रस्तित्व के बारे भे सशयशील थे । मेरा 
विचार था कि महात्माजी रहस्यवाद मे विश्वास करते है, इसलिए ऐसी 
शक्तियो के वारे में वे अवश्य कुछ-न-कुछ जानते होगे। उन्होने भ्रनेक बार, 
उन जिज्ञासुओ को जो योग व रहस्यवाद के बारे मे उनसे कुछ ज्ञान प्राप्त 
करने के लिए उनके पास आए थे, उन्हें इस बारे मे श्री भ्ररविन्द से मिलने 
का परामर्श दिया था और क्या उन्होने स्वयं भी १६३४ मे श्री झरविन्द 
से भेट न की थी ? एक और कारण से भी मैं उनसे मिलना चाहता था। मैंने 
प्रसिद्ध गीत 'बन्दे मातरम्‌' को एक नई घुन में निकाला था, परन्तु यह जन- 
श्रुति प्रचलित थी कि पडित जवाहरलाल नेहरू एक निम्न कोटि के भजन 
को हमारे ऊपर भारत के राष्ट्रीय गान के रूप मे लादना चाहते है। इससे 
हमारे दिल में वडी ठेस पहुँची थी, भ्रौर मै चाहता था कि इस महान्‌ 
राष्ट्रीय गान के लिए गाधीजी को स्वीकृति प्राप्त कर सकूँ, जो मेरी नई 
तर्ज के साथ गाने से सम्मिलित रूप मे आसानी से गाया जा सकता था। 
इसलिए मैंने २६ अक्तूबर १९४७ को शहमदाबाद से तार द्वारा उनसे 
प्राथंना की कि वे मुझे भ्रपपी २८ तारीख की सायकालीन प्रार्थना सभा मे 
उपर्युक्त गान को मेरी नई तर्ज में गाने की श्राज्ञा प्रदान करें। परन्तु हमारा 
हवाई जहाज दिल्ली बहुत देर से पहुँंचा। इसलिए मैने उन्हे फोन द्वारा 
सूचित किया और उन्होने मुझे अगले दिन प्रात काल बिडला मन्दिर मे, जहाँ 
वे उस समय हरे हुए थे, मिलने का समय दिया । 

उस दिन प्रात काल मेरी बडी विचित्र मानसिक दशा थी। हमे मिले 
लगभग दस वर्ष व्यतीत हो चुके थे। मै बार-बार सोचता था कि कया वे 
भ्रव भी मेरा उसी तरह स्नेहपूर्वक स्वागत करेंगे, जैसे पहले करते थे । मेरा 
हृदय सशयाकुल हो रहा था, क्योकि उनके प्रति मेरे अपने मनोभाव पहले 
जैसे नही रहे थे, और मैं जानता था कि वे भी मेरे इस परिवर्तित दृष्टि- 
कोण व मतभेद से परिचित थे । 

लेकिन उनकी तरफ़ दृष्टिपात करते ही मेरी सब आशकाएँ निमूल हो 
गई । उन्होने उसी स्नेहभरी मुस्कान के साथ मेरा स्वागत किया, वही पुरानी 
हृदय को लुभाने वाली मुस्कान, जिसका प्रयोग करने मे वे उस्ली प्रकार 


महात्मा गाधी ण्रे 


सिद्धहस्त थे जिस प्रकार एक जादूगर अपने जादू के डडे का प्रयोग करता 
है। मैं अत्यत प्रभावित हुआ भौर कुछ दिनो से वे जिस वस्तु को एक प्रामा- 
णिक व निश्नात सत्य कहकर प्रचार कर रहे थे, उसके प्रति अपना विचारा- 
त्मक दाशेनिक विरोध सर्वथा भूल गया। वे निस्सदेह पहले से बूढ़े प्रतीत 
होते थे परन्तु अब भी एक पूर्ण-विकसित गुलाब की भाँति निर्मेल, निष्कलक व 
कात्तियुक्त थे। अपने एक प्रशसक व मित्र के प्रति उनका वहीं मैत्रीपूर्ण 
हादिक भाव था, वही विरोधों को भुला देने वाला उज्ज्वल हास्य, वही 
हादिक विश्वास व स्वागत-भरी दृष्टि थी । 

जब मैंने उनके कमरे मे प्रवेश किया, एक युवती उनके पैरो की मालिश 
कर रही थी। वे एक चटाई पर सीधे लेटे हुए थे । मुझे देखकर वे उठ बैठे । 
मैंने उन्हे आदर-पूर्वक प्रणाम किया और यह देखकर कुछ आदचर्यान्वित हुमा 
कि मुझे अपने अन्दर न केवल किसी प्रकार के सकोच का ही भाव दिखाई 
दिया, अ्रपितु मुझे, ऐसा अनृभव होने लगा कि राजनैतिक क्षेत्र में उनके 
हाल के दुर्भावपूर्ण नेतृत्व का कोई विशेष महत्त्व ही नही है। उनके एक हास्य 
ने ही मुझे इतनां अभिभूत कर लिया कि मुझे ऐसा भान होने लगा कि उनसे 
मेरी अतिम भेट हुए दस वर्ष का सुदीर्ष काल व्यतीत नही हुआ है, बल्कि 
मुझे ऐसा लगा, मानो कल ही उनसे मेरी मुलाकात हो चुकी हो। वास्तव 
मे मै उनके अगम्य व्यक्तित्व से उनके प्रति और भी अधिक शआ्राक्ृष्ट हो 
गया, और वह भी एक नये प्रकार से । क्योकि मुझे पहली बार इतनी तीब्ता 
के साथ यह अनुभव हुप्ना कि उनमे, दूसरों के अन्दर प्रवेश करके उनकी 
नब्ज पहचानने की कैसी अद्भुत शक्ति है ! यहाँ एक उदाहरण देता हर 

मैंने वातचीत में उनसे कहा कि उन्होने, मेरे साथ हुए वार्तालापो का सशो- 
घन करके, तथा उन्हे महापुरुषों के साथ नामक पुस्तक मे प्रकाशित करने 
की झनुमति भ्रदान करके, जिसके कारण उस पुस्तक का देश झौर विदेश मे 
काफी आदर हुआ है, मुझे भ्रत्यन्‍्त अनुगृहीत किया है, और उसके लिए मै 
उनका अत्यन्त इतज्ञ हूं। उन्होने तत्काल अपने उसी पुराने कृत्रिम गभीर 
स्वर मे विनम्न व्यग्यपूवंक उत्तर दिया, “क्या तुम यह लाछन लगाना चाहते 
हो कि मेरे विशाल शरीर ने यह जादू किया है ?” और यह कहकर वे अपने 
व्यग्य पर स्वव ही एक बालक की तरह खिलखिलाकर हँस पडे। यद्यपि मै 
उनकी शैली से परिचित था, तथापि मैं उनकी वक्रोक्ति से एकदम चकित 
रह गया। मैंने अपने मन-ही-मन मे धीरे से कुछ गुनगुनाया और जो लम्ब- 
चौडी बाते मैं कहने के लिए रटकर लाया था, वह सब भूल गया । उनकी 


आँखे एक स्पष्ट आानत्द की भलक से चमक उठी । परन्तु वह फिर विषयान्तर 
पर चल पड़े । 
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भहात्मा गाघी कर 


मैंने सिर भुकाते हुए कहा, “मैं ग्रापषकों विश्वास दिलाता हूँ कि दस मिनट 
से भ्रधिक नही लगेंगे ।” ५ 

उनका चेहरा चमक उठा। उन्होने कहा, “ओ्रोह | तब तो यह मेरे स्वथा 
अनुकूल पडेगा” और अपनी हृदयपग्राही मुस्कान के साथ पुन. कहने लगे, “पर 
एक शर्त है , तुम्हे मुझे लेटे हुए ही सुनने की इजाज़त देनी पडेगी, क्योकि 
मेरी पैरो की मालिन भ्रभी समाप्त नही हुई है ।” लि 

“सौदा हो गया” मैंने हँसते हुए कहा । और दोनो गाने सुनाएं'''। उन्हे 
एकाग्रचित्त होकर छुना, जिससे मेरी वह सब मेहनत जो मुझे उनकी स्वीकृति 
प्राप्त करने में हुई थी, एकदम सफल हो गई। मैंने उनके प्रति अत्यन्त कृत- 
मता का अनुभव किया और उनका यह कथन सुनकर वहूत प्रसन्‍्न.हुआ । 

“तुम्हारा स्वर पहले की श्रपेक्षा बहुत परिप्कृत हो गया है | वैसे तो यह 
हमेशा ही गभीर उच्च ध्वनि के मिश्रण से समृद्ध था। परल्तु भ्रव इसमे 
प्रभावोत्यादकता के एक नव-कम्पन का अम्युदय हो गया है--विशेषत. स्वर के 
उतार में । 

यह युनकर मैंने भ्रत्यंत गौरव भ्रनुभव किया। भर विनम्र होने का 
निष्फल प्रयल करने लगा (मैं समभता हूँ कि जो एक वार गृणोपासक हो 
जाता है, वह हमेशा गुणोपासक ही रहता है) जबकि उन्होंने अत्यत विनम्र 
मुस्कान के साथ मेरी तरफ देखते हुए कहना जारी रखा, “भर तुम विनकुल 
पहले जैसे ही दिखाई देते हो , मैंने तुम्हे भ्राज से दस वर्ष पहले देखा था, 
उससे एक दिन भी ज्यादा के नही लगते ।” और फिर उन्होने अपनी घडी की 
तरफ देखते हुए कहा, “तुम आज शाम को प्रार्थना-सभा में तो आओगे न ? ” 

“मैंते तो आपसे उसके लिए पहले ही प्रार्थना नहीं की थी ?” 

“हां, पर वह तो '“बन्दे मात्तरम' के लिए थी। मेरी अभिलाषा है कि 
पुम वहाँ अपने सुन्दर भजन गाकर सुनाओ | मैंने वहुत दिनो सै उन्हे नही 
चुना है [! 

मैंने उत्तर में कहा, “और मैंने भी वहुत अरतसे से प्रापको कष्ट नही दिया 
है ।” और हम दोनो ही हेस पहे । 

जब मैं घर लौटा, तो मैं इस वात पर आ्राब्चर्य करता रहा कि उन्होने 
बन्‍्दे मातरम' गान की मेरी घुन पर भ्रपनी सम्मति प्रकट क्यों नहीं की । 
क्या वे उसकी वास्तविक धुन को ग्रहण नहीं कर सके ? यह सोच मैं कुछ 
जिविलन्ता हो गया। मुझे यह कुछ पता नही था कि वे आज श्ञाम को ही इसका 
किस प्रकार प्रतिदान करेंगे ! ” 


द६ महापुरुषो के साथ 


एक आशंकाहचक प्राथना-सभा और दिव्यदष्टि 


मैं प्राथंना-सभा मैं नियत समय से कुछ पहले ही पहुंच गया । अस्त होते 
हुए सूर्य की सुनहरी किरणे हरे मं दान पर फैली हुई थी । सभा-मच, भवन 
से दूर मैदान के अन्तिम सिरे पर बना हुआ था, और उसके समीप ही मुझे 
बैठने का स्थान दिया गया था, जो उस माइक्रोफोन से कुछ गज की दूरी पर 
था, जिसका महात्माजी सभा मे भाषण देते हुए प्रयोग किया करते थे । बाद 
मे, प्रतिदिन रात्रि को आ्राठ बजे दिल्ली रेडियो से उसका प्रसार किया जाता 
था । मैं थ्रोतागण का पर्यवेक्षण कर रहा था। इससे पहले मैं उनकी किसी 
प्रार्थना-सभा में उपस्थित नहीं हुआ था, इसलिए मै किसी भी बात को जान- 
बूभकर अपनी दृष्टि से श्रोभल न होने देना चाहता था। मै श्रोतागण की 
ग्रहणशीलता को श्रपने भ्रन्दर उस प्रकार घारण कर लेना चाहता था, कि 
जिससे मेरी अपनी ग्रहणशीलता भी शौर अधिक गहरी हो सके । 

लगभग दो-सौ वालक व माताएँ सामने की तरफ बैठी थी । वहाँ पर सभी 
मिले-जुले हुए बैठे थे--प्रौढ, वालक, युवक, मजदूर, पत्रकार, व्यापारी, 
सिपाही और माफ़ी, सव एक ही स्थान पर एकत्रित थे। दूसरे सिरे पर लग- 
भग इतने ही झादमी खडे हुए थे जो बार-बार महात्माजी के भवन की तरफ 
निगाह डालकर देखते थे, और उनके प्रथम दर्शन पर 'महात्माजी की जय' का 
नारा लगाने को उत्सुक थे। 

अचानक श्रोतागण प्रवल वायु के झ्राकस्मिक भोके से लहरो की तरह चचल 
हो उठे । सारी ्रौँंखे उसी तरफ केन्द्रित हो गई, जहाँ से वह क्षीणकाय महान 
प्रात्मा गैलरी से निकलता हुआ दिखाई दे रहा था। वे अपने अभ्यासानुसार 
दोनो तरफ दो युवतियों के कन्धो पर सहारा देकर, सभास्थल की भ्रोर श्रग्नसर 
हो रहे थे । 

जब वे समीप आाये, प्रत्येक व्यक्ति उनके सम्मान के लिए उठकर खडा 
हो गया। वढते हुए कोलाहल के वाद एकदम निस्तव्धता छा गई। वे भेरे 
समीप से गुजरे, मैंने उन्हें प्रणाम किया, वे चौककर मुस्करा उठे | उनकी 
आँखे अपनी ज्योति के साथ कहने लगी, “प्रच्छा | तुम आा गए हो, मैं बहुत प्रसन्न 
हूँ ।” जब वे सभा-मच पर बँठ गए, मेरा मन उनके प्रति अत्यन्त सहानुभूति- 
पूर्ण हो उठा, विशेषत जब वे बीच-बीच मे खाँसते थे। मै यह बिलकुल ही 
भूल गया कि मैं उनकी युद्धोपरान्त धाभिक-राजनैतिक विचारधारा से सहमत 
नही हूँ । 

मैने उसका वर्णन यहाँ इसलिए नही किया है कि इससे मैं भ्पना महत्त्व 
प्रदर्शित करना चाहता हूं, वल्कि उनके अवर्णनीय व्यक्तित्व के उस विचित्र 
थाकपण को प्रदर्धित करने के लिए किया है जिसने मेरे सम्पूर्ण मतभेदों के 


महात्मा गाधी मी 


होते हुए भी, मुझे अपनी तरफ अज्ञातरूप से बरबस श्राकृंष्ठ कर लिया । 
लेकिन साथ ही मैं वायुमडल के उन कम्पनो से भी भ्रनभिज्ञ था जो मुझे एक 
गहरी बेदना या बेचैनी का अनुभव करा रहे थे । कारण यह था, कुछ वर्ष 
व्यतीत हुए, हमारे ्राशम के एक साधक ने एक भविष्यदर्शी स्वप्न देखा था, 
जिसके बारे मे मैने उसके कुछ हीं समय बाद अपने कुछ इष्ट-मित्रो से, जो 
स्वय उस स्वप्न से बहुत भयभीत थे, विचार-विनिमय किया था। यह स्वप्न 
घटना घटित होने के बाद नहीं गढा गया है, अपितु यह 'ऊनपचासी' नामक एक 
प्रसिद्ध पुस्तक मे सन्‌ १६२० से १६२९ के बीच प्रकाशित हो चुका है जिसके 
लेखक श्री अरविन्द के एक ख्यातिप्राप्त भूतपूर्व शिष्य है, जो अपनी तीक्ष्ण बुद्धि 
व उच्चचरित्रता के लिए प्रसिद्ध है। वे सन्‌ १६०८ मे मृत्युदड से बाल-बाल 
बच निकले थे, और भ्रण्डमन मे बारह साल का देशनिर्वासन दड भोगना पडा 
था। जो स्वप्न उन्होने प्रकाशित किया था वह इस प्रकार था कि विदेशी जुए 
से भारतवर्ष के स्वतत्र होने के ठीक बाद, एक अत्यत प्रसिद्ध विशुद्ध खहर- 
धारी व्यक्ति की आम जनसभा मे गोली द्वारा हत्या कर दी जाऐगी । जब 
मैंने गाधीजा का भाषण सुना, तो इस स्वप्न को भूल न सका। और दूसरे 
दिन तो मेरे हृदय पर इसका और भी अधिक भीषण प्रभाव पडा- क्यो भौर 


कैसे, यह मैं क्रमश वर्णन करूँगा । भ्रब मैं पहले प्रथम दिन की घटना 
का वर्णन करता हूँ । 


गाधीजी के सभा-मच पर बंठ जाने के बाद उन दोनो युवतियों ने जो 
महात्माजी के साथ आई थी, कुछ गीता के इलोक व कुरान की आयतो का 
पाठ किया | जब उन्होने कुरान की आयतो का पाठ किया, तब मैंने वातावरण 
मे एक प्रकार की उत्तेजना का अनुभव किया । कुछ व्यक्तियों ने जो सामने ही 
बैठे हुए थे, अपने सिर भुका लिये। कुछ सिक्‍्ख बेचैन होकर घूरने लगे व 
खिज गये । मुझे स्वयं इस बात पर आइचये था कि क्या एक ऐसे जन-समाज 
मे, जो प्रधानत हिन्दू है, और जो, कुरान की आयतो को इस प्रकार भ्रपने 
सम्मुख पढा जाना केवल अपना अ्रपमान ही नहीं समभता, वरन्‌ उससे अत्यन्त 


घृणा करता है, इस प्रकार के श्राचरण से कुछ लाभ हो सकता है। अस्तु ! 
आगे चलिये, 


जब यह पा5 समाप्त हो चुका तो दोनों युवतियों ने मिलकर एक भजन 


गाया। तदुपरान्त महात्माजी ने मेरी तरफ एक अथ्थंपूर्ण दृष्टिपात किया और 
मैंने कबीर का प्रसिद्ध भजन गाया। 


ष्द महापुरुषो के साथ 


इस पर विद्युत्मभा की दुर्भेच्ता से भी बढ़कर उनके स्वभाव की अगम्यता 
की एक और कलक मिली । उन्होने भजन की व्याख्या प्रारभ न करके पहले 
गायक के बारे में कहना शुरू किया। और उसी सायकाल को मैंने दिल्ली 
रोडियो से उनके भाषण का प्रसारण सुना, जिससे मैं समभता हूं कि मेरा यह 
विवरण पर्याप्त विश्वास योग्य हैं। उन्होने इस प्रकार कहना प्रारम्भ 
किया 

“आपने श्रभी एक वहुत मधुर भजन सुना है, परन्तु आ्रापको गायक का भी 
परिच्रय होना आवश्यक है। इनका नाम दिलीपकुमार राय है। मेरी इनसे 
प्रथम भेट, कई वर्ष हुए, पूना के सैसून अस्पताल में जहाँ मैं भ्पैडिसाइटिस 
ऑपरेशन कराने के वाद आरोग्य-लाभ कर रहा था, हुई थी। वहाँ इन्होने 
तानपूरे पर मुझे दो भजन सुनाए थे । आज प्रात काल भी इन्होने मुझे वन्दे 
मातरम्‌' भशौर और हिन्दुस्तान हमारा” यह दो प्रसिद्ध राप्ट्रीय गान गाकर 
सुनाएं हैं। मुझे वे वहुत ही पसंद आए है, विशेषत पहला गान 
जिसका आरालाप राष्ट्रीय भावना के सर्वथा ग्रनुकूल है । इन्होंने योगाभ्यास के 
लिए सासारिक जीवन का त्याग कर दिया है गौर श्रव अपने महान गुरु 
ऋषि अरविन्द के चरणों मे, जिनके आश्रम में और भी उनके भ्रन्य बहुत से 
शिप्य अपना सर्वस्व अर्पंण करके, गुरु की आ्ाज्ञानुसार, आध्यात्मिक जीवन 
व्यतीत कर रहे हैं, यह भी अपना सर्वस्व गुरु के चरणों में भ्रपित कर 
योगाम्यास॒ कर रहे है। आपको मालूम होना चाहिए कि श्री अरविन्द के 
झाश्वम में वर्ण, सम्प्रदाय, धर्म व जाति का कोई भेदभाव नहीं है । मुझे 
स्वर्गीय श्रीमान्‌ भ्रकवर हँदरी से, जो प्रतिवर्ष तीर्थयात्रा के तौर पर उनके 
आ्राश्रम में जाते थे, यह बात मालुम हुई थी। स्वभावत दिलीपकुमार राय 
अपने गुरु के अनुत्प शिष्य हैं तथा साम्प्रदायिक व घामिक कट्टरता की 
भावना में सर्वधरा रहित है। और यद्यपि मैं सगीत का विश्वेपज्ञ नही हूँ, तथापि 
मैं यह कहने का साहस कर सकता हूँ कि न केवल भारतवर्ष मे, अपितु सारे 
मसार में ही बहुत कम ऐसे व्यक्ति होगे जिनका स्वर दिलीपकुमार राय के 
समान समृद्ध, मबुर व गभीर है। और आज तो इनका स्वर मुझे पहले से 
भी कही अधिक मधुर द समृद्ध प्रतीत हुआ है। भव मैं आपका ध्यान उस 
भजन के नदेश की भोर भ्ाकपित करना चाहता हूँ जिस पर आप सबको गभीरता- 
पूरक विचार करना चाहिए। भजन इस वात पर ज़ोर देता है कि एक 
वैभवशाली व्यक्ति सव सासारिक ऐव्वर्यो,---घन, यज्ञ, साज-सामान भ्रादि का 


१. इस भाषण का साराश अगले रोज सभी समाचारपत्रों मे प्रकाशित 
हुआ था। 


महात्मा गाघी ८ 


स्वामी होते हुए भी एक ऐसे भिक्ष्‌क से जो भ्रपने अन्तर्बाह्म सब जगह ईश्वर को 
धारण किए हुए है भौर उसी का दर्शन करता है, आतरिक रूप से कही अधिक 
निर्धन है । हम उस ईइवर को आपस में लडने के लिए भिन्‍न-फिन्न नामो से 
पुकार सकते है, पर वास्तव मे वह एक ही परमसत्ता है ! यदि आप इस 
महान तत्त्वज्ञान की पुस्तक में से एक पृष्ठ भी समझ सके तो आप उन 
सब पक्षपातों व अ्रधविश्वासो को जो भ्रातृत्व द्वारा शान्ति और सुख की 
स्थापना में बाघक है, दुर करने भे सफल हो सकते है।” 

तत्पश्चातू उन्होने कुछ दर तक काइमीर भे लडे जाने वाले दुखद युद्ध का 
वर्णन करने के बाद इन शब्दों के साथ अपना भाषण समाप्त किया . 

“आगझ्ो, सब मिलकर इस भजन की टेक को, जो अभी गाया गया है, 
श्रपने हृदय मे धारण करे हम सब उस एक ही परमात्मा की सतान है, जो 
हम सबके अन्दर व्याप्त है, चाहे हम किसी भी नाम से उसकी पूजा क्यो न 
करते हो ।” 

प्रार्थता-सभा के बाद जब मैंने उनके प्रति अपनी छृतज्ञता प्रदर्शित की तो 
उन्होंने मेरी ओर स्लेहपूर्ण दृष्टि से देखते हुए कहा, “तुम कल आझोगे 
या नही ह। /7 

मैंने कॉपते हुए स्वर मे कहा, “बापूजी, आप जानते है, मैं श्रवश्य आता, 
परल्‍तु बात यह है कि मैंने हवाई जहाज मे पहले ही स्थान सुरक्षित करा लिया 
है भौर मेरे मित्र कल तीसरे पहर लखनऊ मे मेरी प्रतीक्षा करेंगे !” 

उन्होने कुछ निराशा से उत्तर दिया, “तब तो लाचारी है। मै तुम्हारे 
मुँह से 'हम ऐसे देश के वासी है' भजन, जो तुमने सुचेता कृपालानी को सिखलाया 
है, सुनना चाहता हूं ।” 

इस पर मैंने अपना निश्चय वदल दिया और हंसते हुए कहा, “झापको 
कोई किस तरह इन्कार कर सकता है ?” 

उन्होने तत्काल ही उत्तर दिया, “मेरे जैसो को तो यही चीज चाहिये,” 
यह सुनकर सभी लोग हंसने लगे | 

भुझे दिल्‍ली लगभग एक सप्ताह और रुकना पडा । 

अगले दिन प्रात काल महात्माजी का भाशुलिपिक जो उनके प्रतिदिन 
के वार्तालापो को लिपिबद्ध किया करता था, मुझसे मिला और कहने लगा कि 
गतरात्रि मे जब उसने अपनी रिपोर्ट महात्माजी के सम्मुस्त पेश की तो उन्होने 
उसे 'ऋषि अरविन्द! के स्थान पर श्री अरविन्द लिख देने के कारण बहुत 
भाडा, और फिर अपने हाथ से उपयुक्त सत के नाम के आगे “ऋषि, शब्द 
लिख दिया । इससे मै स्वभावत बहुत प्रभावित हुआ औक आदचर्यान्वित होकर 
सोचने लगा कि किस तरह मैं उनके प्रति अपनी कृतज्ञता प्रदशित करूँ। मैंने 
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अपनी लखनऊ यात्रा रह कर दी । 

अगले दिन मैं नियत समय से लगभग पन्‍न्द्रह मिनट पहले ही बिडला भवन 
प&च गया । श्रोतागण का जमाव पहले दिन की ग्रपेक्षा कुछ अधिक था, परन्तु 
वातावरण कुछ अशान्त व क्षुब्ध था । मुक्े बताया गया कि एक सिक्‍ख ने हिन्दू- 
बहुल श्रोतागणो की सभा मे उनकी इच्छा के विरुद्ध कुरान की भावतों के 
पढने पर आपत्ति की है, भौर वहुत-कुछ यह सभावना है कि शायद महात्माजी 
प्रार्थना ही न करे। उन्होने मुझे आपत्तिकर्ता की ओर भी निर्देश किया । 
वह एक सफेद दाढी वाला साँवले रग का लम्बा-चौडा सिक्‍्ख था। जब मैने 
अपनी श्रॉख उठाकर उसकी तरफ देखा, तब उसने भी मेरी तरफ दृष्टिपात 
किया और हमारी भ्राँखे एक-दूसरे से मिल गई । तत्काल ही वह भपनी जगह से 
उठ खडा हुआ और दौडकर हाँफता हुआ मेरे पास आया । 

उसने क्रोषपूर्वक चिल्लाकर कहा, “श्रीमान्‌, आप साधु है इसलिए आपको 
न्यायपूर्वक निर्णय करना चाहिए। मै घूटने टेककर आपसे न्‍्यायशील होने की 
प्राथंना करता हैं। मुझे बताइये कि हम हिन्दुओ पर उन भअत्याचारियो के, 
जिन्होने निर्दयतापूर्वक हमारा वध किया है, हमारे घरो व मन्दिरो को अ्रपवित्र 
किया हे भौर हमारी नारियो का सतीत्व नष्ट किया है, जो मनुष्य नही बल्कि 
राक्षस हैं, उनकी धर्म-पुस्तक की ्रायातो का ज़बदंस्ती लादना क्या उचित है ? 
क्या यह उचित कहा जा सकता है ? क्या यह हमारी इज्जत और हमारे पुरुषत्व 
पर एक धब्वा नही हे कि हम इन सब घृणित व असहय बातो को सुने * ” 

मेने उसे वीच मे ही रोकते हुए कहा, “मेरे मित्र, जरा शान्त हो, यहाँ आने 
के बाद भ्रापतो ऐसा उचित नही है कि / 

“क्यो उचित नही है,” उसने तपाक से उत्तर दिया, “मै यहाँ महात्माजी 
को सुनने आया हूं, कुरान की आयते सुनने नहीं ।” 

“लेकिन आप जानते है कि वह कुरान की आयते पढने के लिय भ्राग्रह करते 
हं। इसलिए, आपके भावों को देखते हुए, झापके लिए ज्यादह उचित मार्ग यही 
प्रतीत होता हैं कि आप यहाँ से चले जाएँ । हर हालत मे आप शालत्त 
होकर बैठ जाइए और उन्हे श्राने दीजिए। इसका निर्णय करना उन्हीं का 
काम हें, क्योकि यह उनकी सभा है, मेरी नहीं।” और फिर उसके कधे पर 
हाथ रखते हुए मैंने कहा, “कम-से-कम श्राप मेरा ईश्वर-स्तुति गान सुनना तो 
पसद करेगे, या वह भी नही ?” 

“अ्रवज्य, मैं सुनना पसद करूँगा बशतें कि आप मुसलमानी परमात्मा को 
बीच में न लावे ।” 

मैं अपनी हँसी को न रोक सका और उत्तर दिया, “परन्तु परमात्मा तो 
केवल एक ही है।” 


महात्मा गांधी परे 

सभा समाप्त होते पर मै महात्माजी के साथ चल पडा ! पीछे-पीछे लोगी 
की भीड भी भा रही थी । उस बूढ़े सिक्स ने मुझे पीछे से आकर पकद लिया 
और मुझे प्रणाम किया भौर महात्माजी को हादिक घन्यवाद दिया । गांधीजी 
ने उसकी ओर एक दीर्घ दृष्टिषात किया, परतु यह दृष्टि एक विपादपृण 
दृष्टि थी । जब महात्माजी के साथियों ने वाकी भी: को हटा दिया, तब वे 
सके भर मेरी शोर भ्राकृष्ट होकर मुंदु तिरम्कारपूर्वक कहने लगे, परन्‍्चु 
तुमने वह भजन नहीं गाया।” 

मैंने उत्तर दिया, “प्रवश्य ही झ्ापको मालूम है कि मैंने क्यो नहीं गाया ? 
५उन्तके मौनपूवंक सिर हिलाने पर मैने क्षमा-याचना के तौर पर कहा, “मैने 
सोचा कि जो भजन मैं गा रहा हूँ, वर्तमान वातावरण में वही भ्रधिक उपयुक्त 
है।” 

यह सुतकर उन्होंने एक विशेष प्रकार से अपनी भवे ऊपर उठाई । 

"मर क्या मैंने उसके सन्देश को ठीक प्रकार से नहीं समझा है ” यह 
कहकर वे हसने लगे, श्रौर भ्रागे बढ़ते हुए फिर कहने लगे, "एक रुप मे तो 
मुझे इस वात की असन्नता है कि तुमने श्राज सायकाल वह भजन नहीं गाया 
है, लेकिन दूसरे रूप में मुझे इस वात का दुख है कि तुम कल लसनऊ के 
लिये उड जाओगे, और मैं तुमसे वह भजन न सुन सकूगा ।" 

मैने हँकर उत्तर दिया, “परनल्तु, मैंने लखनऊ यात्रा रद्द कर दी है ” 

उन्होने मन्द हास्य से कहा, “क्या तुम जानते हो कि भेरी हार्दिक इच्छा 
थी कि ऐसा ही हो ?” 

“और हमारे देश मे जिस वस्तु को आप होने देना चाहते है, वह नहीं किस 
प्रकार हो सकती है ?” | + 

उन्होंने अपनी भ्राँखें नीची करके उत्तर दिया, “मेरी कितनी प्रवल इच्छा 
है कि जिस बात को तुमने मजाक में कहा है, वह वास्तव में सत्य होती ! 

मैंने तत्काल उत्तर दिया, “बापूजी, मेरा तो केवल इतना ही भश्रभिप्राय था 

कि आपकी भेरे भजनों को पुन सुनने की इच्छा ने ही यह करामात की है । 

क्योकि उसके बाद मैंने सोचा कि मै एक वार फिर झ्ापको गाना सुनाए विना 

नहीं जा सकता--और विशेषत श्री अरविन्द भौर उनके आश्रम के प्रति 

कफ हे आपके प्रति श्रपनी हादिक कृतज्ञता का प्रकाश 

ए सम्भव नही है। और मै इस वात के लिए श्रापको 

हादिक जप देता हूँ कि आपने एक ऐसे व्यक्ति के प्रति, जो भारत की 

एक विश्येष विभूति है परन्तु जिन्हें लोग प्राय बहुत गलत रूप में समभत्ते है, 
प्रपना सम्मान प्रदर्शित किया है ।” 

कुछ देर तक वह मेरी श्रोर गौर से देखते रहे, उनके नेत्रो से करणा टपक 
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रही थी। उन्होंने उत्तर दिया, “परन्तु मै एक ऐसे महान्‌ व्यक्ति को उसका 
उचित श्रेय देने के भ्रतिरिक्त और कर ही क्या सकता था ?” जब मैने उन्हें 
विदा होते हुए अ्रन्तिम प्रणाम किया तो उन्होने मद स्मित के साथ मुझे 
आशीर्वाद दिया। मुभे आनन्द की अनुभूति हुई, परन्तु तो भी एक गहरी 
उदासी ने मुझे दवा लिया--वह ,विपत्तिसूचक स्वप्न निर्देयतापूर्वक मेरे हृदय 
में उठने लगा । 


नेराश्य तथा आन्तरिक एकाकीपन की भावना 

अगले दिन मध्या समय जब मै प्रार्थना-सभा मे प८चा, तो मैने देखा कि 
वही बूढ़े सिक्‍व-मित्र मुझे देखकर उत्साह से चमकते हुए चेहरे के साथ मेरी 
और दौडे । 

मैने उनके श्रभिवादन का कोई प्रत्युत्तर न देते हुए उनसे कहा, “पर मुझे 
बताओ कि क्या तुम आज शिष्टतापूर्वक भ्राचरण करोगे या नही ? 

/साधुजी, मैं प्रतिज्ञा करता हूँ 'जो भजन 

परन्तु मु पर उसका कुछ ग्रसर न हुआ । जैसे ही वह आगे कहता गया, 
मेरा ध्यान कही भौर चला गया, और मै भ्राइचरय करने लगा कि क्या यह मेरी 
कोरी मानसिक कल्पनामात्र ही तो नहीं है? क्‍या सगीत ने वास्तव में ही 
महायता की है ? क्या जनसाधारण मेभ्भानवीय प्रकृति 'प्रहम्‌' के विषाक्त तत्त्व 
में इतनी अधिक विपैली नहीं हो गई है कि ऐसे ऊपरी उपचारो व औषधियों से 
उसकी वास्तविक चिकित्सा नही हो सकती ? 

“वह प्रकाश जो उसकी आत्मा लाई है, उसे उसके मन ने खो दिया है, 
जो कुछ उसने सीखा है, वह शीघ्र ही पुन सन्देह मे परिणत हो गया है, 
मूर्य उसे श्रपने विचारो की छाया प्रतीत होता है, तव पुन सब छाया ही में 
परिणत हो जाता है, भौर सत्य कुछ नही रहता 

मैंने सोचा यदि ऐसा ही है तो जो भजन मैं झाज गाने जा रहा हू वह मुभे 
क्यों गाना चाहिए ? 

हम ऐसे देश के वासी है, जहाँ शोक नहीं और आह नही । 
जहाँ मोह नही श्र ताप नही, जहाँ भरम नही और चाह नही ।। 
जहाँ प्रेम की गगा बहती है 
और सृप्टि आनन्दित रहती है 
जो है यहाँ एक चहैती है 
दिन रात नही, सन्‌ माह, नही। 
हम ऐमे देश के वामी है, जहाँ णोक नही भौर झ्ाह नही | 
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यहाँ सबको सब कुछ मिला हुआा 
और सौदा पूरा तुला हुआा 
इस साँचे में सव ढला हुमा 
कुछ कभी नही, परवाह नहीं। 
हम ऐसे देश के वासी है, जहाँ शोक नही और झ्राह नहीं॥ 
जहाँ स्वार्थ का रूप औ नाम नही 
कोई खास नहीं कोई आम नही 
कोई आका और गुलाम नहीं 
यहाँ दीप्ति रहती पर दाह नही। 
हम ऐसे देश के वासी है, जहाँ शोक नहीं और आह नही । 
जहाँ मोह नही और ताप नही, जहाँ भरम नही भ्रौर चाह नही ॥ 
परन्तु जब प्रार्थना के बाद महात्माजी ने मुझे इगित किया, मुझे यही 
भजन गाना पडा । और जब मैं गाने लगा तो मेरी उदासी यद्यपि प्रसन्नता 
में परिणत न हो सकी, तथापि धीरे-धीरे आत्म-समर्पण की भावना ने उसका 
स्थान ले लिया। परल्तु यह भाव थोडी ही देर टिक सका, और जव मै 
भजन समाप्त करने लगा तो उदासी के प्रवाह के एक ही भोके ने मेरी समस्त 
प्रसन्‍नता को विलीन कर दिया। गाघीजी को भी अवश्य किसी-न-किसी 
प्रकार इसका आ्राभास मिल गया, भर उन्होने अपनी आदत के अनुसार भजन 
के वाद मेरी तरफ अभिननन्‍्दनसूचक दृष्टिपात नहीं किया। इससे मेरा 
विषाद और भी गहरा हो गया, क्योकि मे यह अ्रमुभव कर रहा था कि 
छिपाने के समस्त प्रयत्नो के बावजूद, महात्माजी अपने जीवन से सर्वंथा ऊब 
चुके है वे ससार से थक गये है * और दीर्घ विश्वाम के लिए इच्छुक 
है। क्‍या यही कारण नही था कि ऐसी 'परियो की कहानी' के भजन को 
सुनने के लिए उनकी इतनी प्रबल कामना थी ! जैसे भी हो, इच्छा रहते 
हुए भी महात्माजी द्वारा की गई भजन की व्याख्या को मैं सुन न सका। 
इसलिए मैं उनकी जो व्यारुया पत्नो मे प्रकाशित हुई थी, उसी को यहाँ उद्धत 
करता हूँ ।' हि 
“प्रतिदिन के नियमानुसार प्रार्थना हुई । श्री दिलीपकुमार राय ने भजन 
गाया, जिसकी पहली पक्ति की व्याख्या मे गाधीजी ने कहा कि भक्त लोग 
उस भूमि पर वास करते है, जहाँ दुख व यातना का लेश भी नही है। 
गाघीजी ने कहा कि मेरी सम्मति मे इसके दो भर्थ है। पहला भर्थ॑ यह है 
कि वे उस देश के--अर्थात्‌ उस भारत देश निवासी है जहाँ न कोई कष्ट है 


१ वाद में दिहली दिनचर्या मे प्रकाशित, पृष्ठ १२७-८ | 
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ने जोक हैं। परन्तु ऐसा कोई भी समय मुझे मालूम नहीं है जबकि भारत 
देश में दस व कप्टों का सवंथा अभाव रहा हो । इसलिये पहला अर्थ कवि 
3 एफ इच्छामात्र हैं। दूसरा अर्थ आत्मा और उसके निवासस्थान शरीर 
में सम्बन्ध स्सता ह। इस प्रकार आत्मा ऐसे शरीर मे निवास करती है, जो गीता 
ने शद्यों में क्षणिक मानसिक विकारों का निवास-स्थान न होकर सच्चे धर्म 
वा निवास-स्थान हूं। प्रयल की सफलता के लिये बतं केवल यही है कि उस 
निवास-स्थान का स्वामी राग, हं प, लोभ, मोह, काम झ्रादि पॉच शत्रुओं से 
मुयत हो | प्रत्येक व्यक्ति इस आनन्ददायक मानसिक स्थिति को प्राप्त कर 
सत्ता है। यदि यह पर्याप्त मात्रा मे सभव हो सके, तो भारत के बारे मे कवि 
ऊायह स्वप्न भीघ्र ही सत्य हो सकता है.” 
सभा के पत्चात्‌ मैदान में मैंने उन्हे भ्रन्तिम प्रभिवादन किया । उन्होने 
विपादपूर्ण करुणा दृष्टि से मेरी ओर देखा और कहा 
“वह भजन बहुत भ्रच्छा था ।” 
“मुझे मालूम है कि आपको यह विशेष प्रिय है ।” 
उन्होने दीर्ध नि ध्वास छोडते हुए कहा, “भ्रव कब सुनाओगे ? कल ?” 
मैंने क्षमायाचनापूवक उत्तर दिया, “मुझे खेद है वापूजी ! आपने मुझे 
एक सप्ताह के लगभग रोक लिया हे । कल मुझे कलकत्ता के लिए प्रस्थान 
परना है ।” 
उन्होंने हमने हुए कहा, “बहुत अच्छा ! यदि तुम्हे जाना है तो 
अबन्य जाना चाहिए, आखिर उसका भ्रत तो है ही। परन्तु मै तुम्हें कल 
प्राथना-सभा में ने देस पाऊँगा ।” 
जब में उनमे पृथक्‌ हुआ, मेरी आँखे आँसुझो से तर हो गई । मै पहले 
फभी उनसे उतना अधिक प्रभावित न हुआ था । मैंने इस भाव को कि “मैं 
उन्हें छिर कभी न देय सकूँगा,' अपने हृदय से निकालने की भरसक चेप्टा 
को, पर सफ़त ने हो सका । यद्यपि इस विचार ने मुझे उनके प्रति और भी 
झ्राथिक सहानुभूतिपृर्ण बना दिया, तथापि मैं बह जानता था कि इसका 
उस अत्यधिक झ्ाऊपक प्रभाव से कोई सम्बन्ध नही था, जो उन्होने मेरे मन पर 
टला था, और मेरी समस्त दृटता के बावजूद, जो मैं श्रपने दूर हटते हुए 
कदमा का कारण न सम सवा, इस तथ्य ने भी मेरे हृदय पर पडने वाले 
उनके प्रभाव की मात्रा को और तीत्र कर दिया। मैं इस बात से वस्तुत 
नहार नहीं। फर सकता कि उनके गन कुछ वर्षो के राजनैतिक नेत॒त्व से मेरा 
पूर्ण मनभेद था, भौर एक विगेष लक्ष्य को लेकर ही उनसे मैं मिलने के लिए 
गाथा था। मुझे यह भी स्मरण हैँ कि मैने वहुत-कुछ आत्महत होकर ही 
ऐसा फ़िया था, तारि इस समय पर -विश्वेपत प्रार्यना-सभा में उनके प्रति 
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किसी प्रकार का वैयक्तिक सम्मान प्रदर्शन, किसी प्रकार की कृत्रिमता का 
चोतक न हो जाय । साथ ही मुझे उनकी राजनैतिक विचारधारा की छूत का 
भी भय था । तथापि क्या उन्होने अपने चमत्कारपूर्ण व्यक्तित्व के स्पशे मात्र 
से ही मेरी कष्टदायक अपराध-भावना को दूर नहीं कर दिया, और मेरे प्रति, 
जो समय के साथ उनके प्रति विपरीत निर्णय न देने मे अपने को श्रक्षम पा रहा 
था, दयालुता का प्रदर्शन करके मुझे और भी अधिक ऋण के बोझ में नही 
दवा दिया ? स्वभावत अत्यत भावुक होने के कारण उन्होने,मेरे पहले उत्साह 
व श्रद्धा मे कमी न पाई हो यह सभव नही, परन्तु फिर भी एक ऐसे व्यक्ति 
के प्रति, जो पूर्णरूप से उनका विद्रोही हो उठा था, भ्रपना असीम प्रेम उडेलने 
में उन्होंने पहले की भ्रपेक्षा भी अधिक तत्परता का प्रदर्शन किया । मेरे जैसे 
जन्म से ही अहकारी व्यक्ति के लिए यह एक आ्राइचर्यंजनक अनु भव था, 
और इसने मुझे उन्हे सवेधा एक नए रूप मे देखने का अवसर प्रदान किया, 
जिससे मेरी दृष्टि मे न केवल उनके व्यक्तित्व का ही मूल्य बढ गया, ग्रपितु 
उनकी घटनी हुई सम्मोहन शक्ति से उत्पन्न नैराश्य व झ्रान्तरिक एकाकीपन 
की भावना के प्रति मेरी सहानुभूति भी अत्यन्त गहरी हो गईं। इसमे कोई 
आइचर्य नही कि वे 'परियो की कहानी' के गीत मे एक वैयक्तिक मुक्ति के 
अतिरिक्त कोई उच्च सदेश न देखते हुए भी उसे सुनना पसन्द करते थे | जब 
मैं हवाईजहाज मे विचार-मग्त होकर बैठ गया, तो उनकी क्षणभगुर मूर्ति 
मेरी आँखों के सामने नाचने लगी। मैंने उनकी एकाकी व चिल्तामरन मुख- 
मुद्रा को, सिर पर उनकी विषादपूर्ण हँसी की छाप प्रैकित थी, देखा | और 
जब मैंने एक नए दृष्टिकोण से इस प्रकार उन्हे देखा, तो मेरे मन मे महाकवि 
भवभूति की अद्वितीय पष्ित बार-बार उदित होने लगी-- “बज्चादपि 
कठोराणि मृदृनि कुसुमादपि ।” 


“महात्माओो के हृदय वच्ञ से भी कठोर और कुसुम-कलिका से भी कोमल 
होते है ।“कुलिसहु चाहिं कठोर भ्रति कोमल कुसुमहु चाह । 


दरवर्ती पुकार 


मुझे कलकत्ता विद्वविद्यालय के उपाधि प्राप्त विर्या: 
के तत्वावधान मे आयोजित एक सभा मे व्याख्यान देने के लिए निमत्रित किया 
था। व्याल्यान का विपय था “पादचात्य व भारतीय रागो में समानता के 
स्थल” | ३० जनवरी, १६४८ का दिन था। मैंने कस्चुमैन का जर्मन गीत 


थयो ने उप-कुलपति 
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गाया । 

तदुपरान्त मैं यह कह ही रहा था कि उतत राग, वैराग्य भौर पारलौकिकता 
से प्रेम करने वाली भारतीय श्रात्मा की भावना के कितना सन्निकट है, कि 
झचानक वज्जभपात के समान समाचार मिला कि गाघीजी की दिल्ली में एक 
हिन्दू ह्वरा हत्या कर दी गई। सभा तत्काल विसजित कर दी गई, और 
एक लडका वही पर बेहोश हो गया । सब के ऊपर विषाद की काली घनी 
छाया पड गयी । 


मैंने भ्राज के गाने के लिए माता और पुत्र के बीच वार्तालाप के रूप में 
जो रहस्यवादी गीत लिखा था, उसमे, तथा इस आकस्मिक दुर्घटना मे श्राक- 
स्मिक सयोग को देखकर मैं हैरान रह गया, और घर को लौटते हुए सारे 
रास्ते यही सोचता रहा -- 


“माँ, मैं अब तुम्हारी स्नेहमयी गोदी मैं सोऊेंगा, 

और मुझे तग करने वाले खिलौनो से ग्रव और भ्रधिक नही खेलूँगा । 
मैंने श्रत मे तुम्हारी सुदृखर्ती पुकार सुन ली है, 

तुम्हारे स्वप्न के बिना कोई भी मुक्त नहीं हो सकता 

और न जल-अपात के सदृश स्वतत्र गात कर सकता है ।” 

“मेरे पास झाझ्नो मैं तुम्हे शान्त निन्‍्द्रा भे सुलाने के लिये 

सुरीली लोरियों गाऊँगी 

तेरे घावों को आकाश की वर्षा से घोऊँगी, 

मै तेरे लिये स्वर्ग के द्वार पर प्रतीक्षा कर रही हू 


जिसके लिए मैंने तुम्हे विहल और व्याकुल बनाया है ।” 

“मैं नही जानता था कि तुम मेरे इस मिट्टी के शरीर को 

अपने दिव्य प्रकाश का आवरण पहनाझोगी 

और उपहारो की वर्षा करोगी, ओ मेरी माँ 

मैं तो केवल चिल्लाया ही था, जब किसी ने कोई उत्तर न दिया 

और तुम्हारी दिव्य करुणा को अपने से बहुत दुर समझता था ।” 
“लेक्नि मै अ्रव भी जानती हूँ कि तुम्हे क्या चाहिए 

और इसलिए मैंने दिन और रात विलम्ब दिया 

मेरे पथ-अ्रप्ट प्रेत पुत्र | तुम्हे अपने घर पहुँचने मे मदद करने के लिए 
जब अधकार धीरे-धीरे नप्ट हो रहा है, तुम भ्न्धकार से चिपटे हो 
ओ स्वागत है | अपने पवित्न जन्म-सिद्ध अधिकार को पुन प्राप्त करो”। 
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उस रात्रि मे मुझे बुखार हो आया और मैने स्वप्न में ही अपने-आपको 
बार-बार यह पक्तियाँ गाते हुए सुना 

जब अन्धकार धीरे-धीरे नप्ट हो रहा है, तुम अन्धकार से चिपटे हो, झो 
स्वागत है | - अपने पवित्र जन्मसिद्ध अधिकार को पुन प्राप्त करो'*** * 
पवित्र जन्मसिद्ध अधिकार ' पवित्र जन्मसिद्ध अधिकार * '* । 


“ससार के समस्त विविध रूपो मे--पेडो, पर्वतो भर मेघो की दृष्टिगोचर 
भ्राकृतियो मे, मानव जीवन की घटनाझो मे, यहाँ तक कि मृत्यु की सर्वशक्ति- 
मत्ता मे भी, रचनात्मक आदर्शवादी भ्रन्तद्‌ ष्टि एक ऐसे सौदयें का प्रतिविम्ब 
देख सकती है, जिसे स्वय इसके विचारो ने ही जन्म दिया है । इस प्रकार मन, 
प्रकृति की अ्विचारपूर्ण शक्तियों के ऊपर भ्रपनी सृक्ष्म सत्ता स्थापित कर लेता 
है ।--समस्त कलाओ मे ट्रेजडी सबसे गौरवपूर्ण व सबसे महान्‌ विजयशाली है, 
क्योकि यह अपना दुर्ग, शत्रु-देश के बीचोबीच उसके उच्चतम पवत-शिखर 
पर स्थापित करती है । उसकी अभेद्य मीनारो से शत्रु-दल के पडाव, उसके युद्ध- 
सामग्री भण्डार, उसकी सेनाये व किलेबन्दियाँ सब स्पष्ट दिखायी देते है उसकी 
चारदीवारी के भ्रन्दर स्वतन्त्र जीवन प्रवाहित रहता है, जबकि मृत्यु, विषाद 
और निराशा की सेनाये और क्र प्रारव्ध के सब दास सेवक निर्भय नगर के 
नागरिको के सन्‍्मुख सौदये के नये दृश्य उपस्थित करते है । उन वीर सैनिकों 
को मेरा प्रणाम है जिहोने, भ्रनन्त युगो के महायुद्धों के वीच हमारे लिए स्वत- 
न्त्रता को अपवित्र नही होने दिया है ।” 

स्वतन्त्र मानव की पूज।' : बट़ुंण्ड रसेल 


“४१६२० की ग्रीष्म ऋतु में वोल्गा के तट पर मुझे पहले-पहल इस तथ्य का 
अनुभव हुआ कि हमारे पादचात्य मस्तिष्क मे यह रोग कितना बद्धमूल है जिसे 
बोल्शविक लोग एक एशियाटिक जनता मे ऊपर शादना चाहते है, और जैसाकि 
जापान व अन्य पादचात्य देश चीन मे कर रहे है। हमारी नौका दिन-प्रति- 
दिन एक भ्रज्ञात ब रहस्यमय प्रदेश मे से गुजरती हुई आगे बढ रही थी । 
हमारे साथी वे शोर मचाने वाले, झंगडालू, व दिखावटी लोग थे जो अपने 
मतलब के लिए नाना प्रकार की कल्पनाये घडने मे चतुर हे, अपने स्वार्थ-साधन 
के लिए प्रत्येक वस्तु की तोड-मरोड कर अपने अनुकूल व्याख्या करने मे कुदल 
हैं, तथा जो अपने-पपको इतना बुद्धिमान्‌ समभते हैं कि पृथ्वी पर ऐसी कोई 





उन्तु नही है जिसे वेन समझ सके, और ऐसी कोई मानवीय गतिविधि नहीं 
हर ञ्ो उसकी व्यव्स्थ की परिधि बाहर हो । मैंने सोचा यह बहुत संभव 
जि ऐसे ऋन्‍य्नाशीन व्यक्ति अपनी कल्पनाओं को बहुत से मनृप्यों की नैंस- 
नि मूल दुचियों के विन्द्र प्रयोग में लाकर उनके दूखो व कप्ठो को बढाने 
|े ही भहातक हो सकते है लेकिन मुर्के किसी प्रकार भी यह विश्वास न हो 
सक्य कि ऑद्योगीलरग व वब्रित श्रम के उपदेद्ो से उनके सुत्रो में किसी 
प्रकार की बुद्धि की जा मब्ती है| 

दयाणि गत काल होने पर मैं इतिद्वास की भौतिकवादी व्यास्या व एक 
मक्दी उजातन्श ससकार के गुणों को देकर कभी समाप्त न होने वाले एक 
उम्द्रे बिताद़में पुन हो गया-आर अल मे जुसे ऐसा भान होने लगा क्रि 
समस्त राजनीति एक ऐसे उन्मन दँन्‍्य की प्रेरणा से व्याप्त है, जो शक्निधानी 
6 उनिमाझ्ाली व्क्षियो को अपने आ्िक, राजनीनिक ४ नैद्धान्निकर फायदो 
के लिए स्ठज्नाइत सहिष्णु कु भीर जनता को अपने प्रभत् के नीचे दवाये रखने 
की शिक्षा देता है। और हम जँसे ही किसानो से हए अन्न को खाकर 
तौर उन्हीं की सन्‍्तानो तु 


नो से भर्ती की गयी सेना की सरक्षा में अपनी यात्रा के पथ 
सोचकर 








गर आये छड़े, नुक्दे बह सोचकर बडा ब्राव्य्य हम कि हम इसके बदले मे 
इन्हें कम दे सकगे | जेन्नि मुझे कोई उनर न नूक्न पढ़ा। प्राय समय-समय 
वर से उनके छू डिपाहपूर्ग गाने व ठालालाइका' का गैजनेवाला सग्रीन 
नुनता रहा हैं, परन्तु उनकी उस नि ने निर्जन मैठानो की स्तव्बता से सिल- 
हर नर हृदय में एक ऐग्री भवानक सन्‍्देहवृकत पीछा का उदय कर दिया है 
ज्सिसे कि पाब्चान्च छागावादइ का पौधा कुम्हलाना प्रतोत होता हैं । 

उम्दुकक नानसिक स्थिति मे, एक नयी श्राथा की खोज मे मैंने चीन के 
दिए उस्णन ब्िया । 


प्रध्याय २--प्रव्न--.वोन की समत्या--- 

दटु ण्ड रतेल 

तक अर विजन के द्वारा हम मत्स्य जाति के निए अपनी उत्कृप्टतम 
गनब्त कया >णग ऊरर संकेगे | 
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£ शलालाइआ--एक रपियन बाह्य 


३ 
बद्रण्ड रसेल 


१६२० मे कैम्न्रिज में पहले-पहल मुझे बद्रंण्ड रसेल के विशुद्ध स्फटिको- 
ज्ज्वल विचारों से परिचय प्राप्त करने का सौभाग्य प्राप्त हुआ । उसकी नयी 
दुनिया के स्वप्नो ने हममें से बहुतो की कल्पना को उत्तेजित किया था । 

“ग्राजकल ऐश्वर्य या घन से ही सन्मान की प्राप्ति होती है, एक ऐसे समाज 
में जिसमे धन की उपलब्धि नहीं की जा सकती, और दरिद्बता का भय 
नही है, आथिक मापदण्ड को इतनी मुख्यता नहीं दी जाएगी--ऐसे ही वायु- 
मण्डल में कला का पुनविकास सभव है, और विज्ञान के व्यापारिक स्त्रार्थों व 
युद्धों के लिए दुरुपयोग की आशका नहीं है। ऐसे वायुमण्डल में मानवीय 
आत्मा भ्नादिकालीन भौतिक चिन्ताञ्रो के वन्धनों से मुक्ति पाकर अपने 
वास्तविक प्रकाश को पहली बार प्रकट करने का अवसर पा सकेगी । जीवन 
सव मनृष्यो के लिए सु्मय हो सकेगा व उत्कृष्टतम व्यक्तियों के लिए पत्यन्त 
गौरवशाली हो सकेगा ।” 

और पुन “हम ऐसे ससार का निर्माण करना चाहते है जिसमे उंवलन्त 
निर्माणात्मक भवना विद्यमान होगी, जहाँ जीवन झाशा और आनन्द का एक 
साहसिक अ्रभियान होगा, --जहाँ जो प्राप्त है उसे चिपटे रहने, या जो दूसरो 
के पास मौजूद है उसे छीनने की इच्छा के स्थान पर नवनिर्माण की अभिलापा 
वलवती होगी । यह ऐसा संसार होगा जिम्ममे प्रेम का स्वतन्त्र विकास होगा, 
जिसमे प्रेम के अन्दर किस्ती प्रकार स्वामित्व की इच्छा छिपी हुईं न होगी, 
ईर्पा व अत्याचार को बहिष्कृत करके उसका स्थान आनन्द व जीवन का 
निर्माण करनेवाली मूल प्रवृत्तियो का अ्रवाघित विकास ग्रहण करेगा । ऐसे 
संसार की रचना सभव है, इसके तिए मनृष्यो के हृदयो मे उसे निर्माण करने 
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की इच्छा की ही केवल आवश्यकता है ।” 

आज यह ऐसी भअ्रवास्तविक-सी वस्तु प्रतीत होती है-- बीस वर्ष के थोडे समय 
मे एक सर्वंथा असेभव सी चीज दिखायी देती है | लेकिन तो भी इस सगठित 
भ्रत्याचार व तानाझाही के युग में भी जो किसी प्रकार के मानवीव मूल्यों का 
आदर नही करता, हम अब भी अपने हृदयों को उन निश्चित भविष्यसूचक 
शब्दों से आइवस्त व दृढ़ कर सकते है -- 

“इस बीच हम जिस दुतिया मे रह रहे है, उसके आदश भिन्‍न है। लेकिन 
यह अपती उष्णवासनाओो की प्रग्ति मे,स्वय भस्मीभूत हो जाएगी, और उसके 
भस्मावशेष से एक ऐसे भ्राशामय नव विश्व का अभ्युदय होगा, जिसकी झॉँखो 
में उषाकालीन प्रकाश की ज्योति विद्यमान होगी।” 

यूरोप के बहुत-से नवयुवक व नवयुवतियाँ बट्रेप्ड रसेल को भ्रब भी एक 
मसीहा मानते है, हैवलाक ऐलिस, लास्की व जोड जैसे प्रसिद्ध विद्वान उसे पश्चिम 
का एक सबसे अधिक विचारशील दार्शनिक मानते है। झौर हममे से कुछ 
भारतवासियों को वह मिथ्या कल्पनाओ से शून्य भ्राद्श प्रेम, निर्देयता से 
रहित शक्ति, तथा अश्रद्धा से रहित तर्क॑ के उपासक व गायक के रूप में मुख्य- 
तया प्रेरणा देते है । 

परन्तु फिर भी यह तही कहा जा सकता कि उन्हें समभना सुगम है । 
उनकी प्रकृति वडी पेचीदा है। भ्रभी वह रहस्यवाद का उपहास करते है, पर 
अगले हो क्षण मे वह एक प्रामाणिक रहस्यवादी की तरह वस्तुओं मे एक 
विचित्र सौदर्य व दुख की भावना का भ्रनुभव करने लगते है, जैसाकि उत्तकी 
स्वृतन्त्र व्यक्ति कौ पूजा या प्रइन' नामक पुस्तक से स्पष्ट होता है। इसी प्रकार 
वे अभी प्राचीन ससार के बारे में सहानुभूति का भाव प्रदर्शित करते है, 
परन्तु उसी क्षण मे प्रमेरिका से यह झाशा करते है कि वह अ्रपने शक्तिशाली 
विज्ञान व दृढ़ सगठन की शक्ति द्वारा उसे सर्वनाश से बचा ले | कुछ वर्ष हुए 
उन्होने एक लेख मे लिखा था --- 

“मैं यह सोचने के लिए विवशज्ञ हूं कि यन्त्रों का आविष्कार मनुष्य जाति 
के लिए दुर्भाग्य का कारण है” परन्तु साथ ही उन्होने यह भी घोषित किया 
“लेकिन जब यन्‍्त्रो का आविष्कार हो चुका है, तो कोई भी ऐसा देश जो 
प्राकृतिक भूगोल की दृष्टि से इसके अनुकूल है, उनका बहिष्कार नही कर 
सकता । मैं गाघीजी के भारतवर्ष मे यात्रिक भ्रौद्योगीकरण के बहिष्कार के प्रयत्त 
से सवंधा सहमत हू , यदि उसमे सफलता सभव हो तो मैं उसका सब प्रकार 
से समर्थन करूंगा । परन्तु मुझ्के निश्चय है कि उन्हे इसमे सफलता प्राप्त होना 
भसम्भव है । यात्रिक औ्रौद्योगीकरण प्रकृति की एक शक्ति के समान है , हमें 
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इसे स्वीकार करना चाहिए, और उसका श्रेष्ठतम उपयोग करना चाहिए।”_ 

उपर्युक्त उद्धरण से स्पष्ट है कि उनका मन ने केवल अयुक्तियुक्त कट्टर 
सिद्धातो को अस्वीकार करने के लिए ही जागरूक हैं, बल्कि वे सत्य को 
कभी भी ईमानदारी से अपनी दृष्टि से श्रोमल करने के लिए तैयार नहीं, चाहे 
वह सत्य जीवन के बारे मे उनके दुटिकोण के विरुद्ध ही क्यो न जाता हो । 
यही कारण है कि जहाँ वे विज्ञान के जन्मदाता के रूप मे पश्चिम की प्रशसा 
करने के लिए विवश्ञ है, वहाँ पूर्व से भी उनका अ्गाघ प्रेम है, और वे आशा 
करते है कि “हमारे विज्ञान के बदले मे चीन हमे भ्पनी महान्‌ सहिष्णुता 
और विशाल भ्रवलोकन द्वारा प्राप्त मानसिक शान्ति के रूप मे कुछ प्रतिदान 
कर सकेगा ।”' यह किप्ती से छिता नहीं हैं कि एक कट्टर समांजवादी होते 
हुए भी वह रूस में कितने अप्रिय हूं। इसका कारण केवलमात्र यही है कि 
वह साम्यवाद की स्थापना करने के लिए रूस के तानाशाही साधनो के विरुद्ध 
हैं। वह एक साथ ही सदेहवादी व श्रदालु दोनो है । 

इस सबध में मुझे एक पूर्व घटना याद आती है, जो कलकत्ते में रवीन्द्र- 
ताथ ठाकुर ने मुझे एक दित सुनाई थी। उन्होने कहा था, “मै उन दिनो 
कैम्ब्रिज में पढता था, रसेल एक दिन प्रात भ्रमण के लिए मुझे अपने साथ 
ले गये । हम टहलते हुए एक कैथोलिक चर्च के पास से गुजरे, जिसमे 
उस समय गाना हो रहा था। मैंने रसेल से भीतर चलकर सुन्दर भजनों को 
सुनने का प्रस्ताव किया । “नही, धन्यवाद ।” उन्होने उत्तर दिया । ये भजन, 
यह सुगध और रग-बिरगे शीशे मुझे उत्त भावनाओं का झादर करने के लिए 
मजबूर करते है, जिन्हें मेरी बुद्धि स्वीकार नही करती, मै अपने मानसिक 
झ्राकाश को रहस्यवाद के मेघो से मुक्त रखना चाहता हू ।” 

भ्रमेरिका के विलड्यूराट ते रसेल का मूल्याकन किया है जोकि उद्धृत 
करने योग्य है “ससार के अनुभव ने रसेल को यह निश्चय करा दिया है 
कि उसके सूत्रों के प्रयोग के लिए यह विश्व एक अत्यन्त महान्‌ विस्तृत क्षेत्र 
है, और सभवत उसकी अभिलापाओं के अनुसार गति करने के लिए यह 
अ्रत्यत विशालकाय है। और यहाँ पर नाना प्रकार के भिन्‍न-भिन्‍न हृदय व 
ताना प्रकार की ही भिन्‍न-पित्त इच्छाये हे। वह भ्रब पहले से भ्रधिक बुद्धि- 
मान्‌ व प्रौढ हो गये है। समय व जीवन के नाना प्रकार के अनुभवों ने उन्हें 
पहले' की अपेक्षा अधिक परिपक्व बना दिया है, रक्त-मास के देह की समस्त 
स्वाभाविक दुर्बलताश्रो से हमेशा की तरह पूर्णतया अ्नभिज्ञ होते हुए, पर साथ 


१ पूर्व व पश्चिम के भावी सास्कृतिक सम्बन्ध--नवपूर्व-रसेल 
२ “चीन की समस्या'--अ्रध्याय ११, रसेल । 


१०६ महापुरुषो के साथ 


ही समाजिक परिवर्तनों की कठिनाइयों को भी समभते हुए वह सयम के 
मध्यम मार्ग को अपनाने लगे है । अ्रच्छी तरह से देखने पर वह सब प्रकार से 
मनुष्य के प्रेमपात्र है। गहनतम दार्शनिक विचारों व गणितश्ञास्त्र की सृक्ष्म- 
तम समस्याओं के समभने में समर्थ होते हुए भी वह एक निष्ठाशील व्यक्ति की 
तरह अपने भावों को अत्यत सरल व स्पष्ट शब्दों भे प्रकट करते है। वह एक 
ऐसे महात्‌ व्यक्ति है जो एक गभीर विचार>क्षेत्र में विचरण करते हुए भी 
मनुष्य जाति के प्रति रहस्यवादी कोमलता की प्रकाश-ज्योत्ति से प्रदीप्त है। 
वह दरवारी नही है, परन्तु निः्चय ही एक ऐसे विद्वान्‌ व सभ्य पुरुष है जोकि 
वाइविल का प्रचार करने वाले अनेक ईसाइयो से कही उत्कृष्टतर ईसाई है।” 

यह स्वथा सत्य है। और यही कारण है कि वह अपनी मौलिक सत्य- 
निष्ठा के कारण निर्दयशक्ति का ग्राश्नय लेकर विजय प्राप्ति की अपेक्षा प्रेम 
की पराजय को स्वीकार करना अधिक पसद करते है, और इस प्रकार पराजित 
होने हुए भी वह विजयश्रो को प्राप्त कर लेते है । वह एक निष्पक्ष ताकिक की 
भाषा का प्रयोग करते हुए भी प्रेम और श्रद्धा के गायक कवि है। एक दयापूर्ण 
कवि-हृदय के बिना कौन इस प्रकार लिख सकता हैं. - 

“एक ही भाग्य के सुदृढ़ बधन से ग्रपने सहकमियों के साथ बंधा हुआ 
स्नतत्र मनुष्य यह अनुभव करता है कि उसे एक ऐसी नवीन दृष्टि प्राप्त हुई 
है जो उसके प्रत्येक दैनिक कार्य मे प्रेम का प्रकाश विकीर्ण करती है। मतनृष्य 
जीवन श्रधेरी रातो में भ्रदृश्य शत्रुओं से घिरे हुए, थकावट व पीडा से क्लात 
एक ऐसी सुदीर्ध यात्रा के समान है, जिसके लक्ष्य तक कोई विरले ही प;चने 
की झ्राशा कर सकते है, और जहाँ पर कोई भी अ्रधिक देर तक नहीं ठहर 
सकता । एक-एक करके जैसे वे आगे वढते हे, हमारे सायी सर्वशक्तिमान, मृत्यु 
के मौन आदेश से हमारी आँखो के भागे से ओभल होते जाते है। हमारे पास 
बहुत ही थोडा समय है जिसके प्रन्दर हम उनकी कुछ मदद कर सकते हैं, व 
जिसमे उनके सुख दु ख॒ का निर्णय होता है। हमारा कर्तव्य है कि हम उनके 
मार्ग में यथासभव सूर्य का प्रकाण विखेरते चले जाएँ, सहानुभूति के प्रलेप 
द्वारा उनके कप्टो को हल्का करने का प्रयल करें, उन्हें अन्नत प्रेम के विशुद्ध 
आनन्द का उपभोग कराये, उनके टूटते हुए साहस को पुन उद्दीप्त करे, और 
निराशा के समय उनके हृदय मे श्रद्धा व विश्वास की ज्योति जगा दे । हमे उनके 
गुणों व अ्रवगुणो को तराजू के पत्द़ो मे नही तोलना चाहिए अपितु केवल उनकी 
आावव्यकतागो की तरफ दृष्टि डातनी चाहिए । उनके दु खो, कठिनाइयों व उनके 
उस प्रज्ञान की तरफ देखना चाहिए,जिसके कारण उनके जीवन दु खमय हो गये 
है। हमे याद रसना चाहिए, कि वे भी हमारे ही समान अंधेरे में यात्रा करने 
वाले, उसी दु सान्‍त नाटक के पात्र, हमारे साथी है । और इस प्रकार जब 


बद्रेण्ड रसेल पक 


उनका समय समाप्त हो जाय, जब उनके गुण व दुर्गण भूतकालीन अमरता के 
साथ सनातन बन जाये, तब हम यह कह सके कि उनकी अ्रसफलता व उनके 
कंप्टो के लिए हमारे कार्य उत्तरदायी नहीं है, बल्कि हमे इस बात का संतोष 
हो सके कि जब भी उनके हृदय में कोई दिव्य ज्योति उदित हुई है, उस समय 
हमारा साहस, हमारी प्रेरणा, हमारी सहानुभूति व हमारे वीरतापूर्ण शब्द 
उन्हें उत्साहित करने के लिए उनके साथ थे ।” 

वह ऐसे महान्‌ व्यक्ति थे जिनसे मिलने की मेरी प्रवल इच्छा थी, यद्यपि 
उनकी विज्ञानोपासना को कभी भी मैंने गभीर रूप मे ग्रहण नहीं किया था। 
कई वर्ष बाद, जबकि श्री भ्ररविन्द के योगाम्यास द्वारा मुझे थोडी सी यौगिक 
बुद्धि प्राप्त हुई, तब मुझे यह जानकर सतोष हुआ कि रसेल के मूल्याकन मे मैने 
उनके मानसिक विश्वासो, औरउनके द्वारा अभिव्यक्त किए विचारो की उपेक्षा 
करके जो कि किसी भी व्यक्ति के बाह्यरूप को ही प्रकट करते है” कोई गलती 
नही की है। भी अरविन्द ने एक वार मुझे एक स्थान पर लिखा था -- 

“मेरे लिए मनृष्य का भ्रतिम मूल्य उसके शब्दों व क्रियाओ द्वारा नही 
है, बल्कि वह क्‍या बनता है, इसके द्वारा है।” लेकिन उस समय ताकिक के 
रूप में दिखाई देने वाले उस व्यक्ति के भ्रन्दर विद्यमान कवि व प्रेमी का मैने 
अस्पष्ट रूप से ही अत्दर्शन किया था, क्योकि उनके विज्ञान-प्रेम ने मुझे 
अपनी ओर झ्राकृष्ट नही किया था, बल्कि हृदय की विशालता के अदर निवास 
करने वाले उनके सहानुभूति व सौदय के प्रेम ने ही मेरे हृदय को हिला दिया 
था। इसीलिए जब मुझे लोजान मे होने वाले अतर्राष्ट्रीय महिता श्ञान्ति सघ 
के अधिवेशन का निमत्रण प्राप्त हुआ मैंने उसे तुरन्त ही स्वीकार कर लिया, 
क्योकि मुझे पहले ही मालूम हो चुका था कि वहाँ पर रसेल भी चीन के बारे 
में कई व्याख्यान देने के लिए श्रा रहे है। मुझे भारतीय सगीत पर व्याख्यान 
देने के लिए भ्रामत्रित किया गया था । मैंने अ्रपनी स्वीकृति भेज दी । 

अतएव मै जर्मनी से स्विट्जरलैड के लिए बहुत प्रसन्न हृदय के साथ 
रवाना हुआ । श्र १६२२ के अगस्त के उज्ज्वल प्रात काल मे जब मुझे 
पहले-पहल उनके दर्शनों का सौभाग्य प्राप्त हुग्ना, मेरी प्रसन्‍तता का कोई पारा- 
वार न रहा। हम तीन दिन तक एक ही होटल मे ठहरे और भिन्न-भिन्न विषयों 
पर चर्चा करते रहे। उनसे विदा लेने के बाद मैने उन्हे एक विस्तृत पत्र लिखा 
जिसमे उन दिनो जो प्रहन मुझे बुरी तरह सता रहे थे, उनके बारे में उनकी 
सम्मति व परामर्श माँगा, भारतवर्ष जैसे पराधीन देश मे, जहाँ पर जनता 
विदेशी राज्य के जुए के नीचे पिस रही है, क्या सगीत कला को स्वाथेपूर्ण व 
ऐकान्तिक खुख का साधन कहकर घृणा की दृष्टि से नही देखना चाहिए 
टॉलस्टाय ने कला के विरुद्ध जो कठोर पग्राक्रमण किये है,उन पर रोल के 


१०८ महापुरुषो के साथ 


विचार भी मैंने उन्हे लिखे । 

रसेल ने उत्तर दिया (१८ अक्तृवर, १६२२ लद॒न) 
प्रिय मिस्टर राय, 

लोजान मे तुम्हारे साय सहवास का मुझे भ्रच्छी तरह स्मरण है। मै 
तुम्हारे प्रबन का, जोकि एक ऐसा प्रइन है जिसने कि मेरे विचारों को भी 
प्राय अभिभूत किया है, उत्तर देने का पूर्ण प्रयत्त करूँगा | विचार करने पर 
मै कह सकता # कि यदि मै तुम्हारी स्थिति मे होता तो मेरे विचार से मैं 
झपने जीवन को सगीत सेवा भे ही श्रपण कर देता, और राजनीति को केवल 
उतना ही समय देता जितना कि संगीत आराघना मे बाघक न होता । मेरा 
यह विश्वास है कि मनुप्य भ्रपनी प्रकृति के अ्रत्यधिक विरुद्ध जाकर भ्रन्तत 
कोई उपयोगी उद्देश्य सिद्ध नही कर सकता। मैंने प्राय देखा है कि किसी विशेष 
उद्देश्य को लेकर भ्रपनी सुदृढ मौलिक वृत्ति का बलिदान मनुष्यों को प्राय क्रूर 
व पागल बना देता हे और अन्त में वे लाभ के स्थान पर हानि ही श्रधिक पहुंचाते 
है। कोई व्यक्ति विशेष इसका अपवाद भी हो सकता है । परल्तु यह अ्रविचारपूर्ण 
ही कहा जा सकता है अपने लिए मैने एक समभौते के मार्ग का झ्राश्नय लिया है, 
मैं अपना भ्राधा समय व्यवहारिक विषयों पर लिखने व चर्चा करने में व्यतीत 
करता है और आधा समय उस गभीर चिन्तन को देता [, जिसे मेरी प्रकृति 
स्त्रभावत चाहती है। और इसी प्रश्न पर तुम एक दूसरे दृष्टिकोण से भी विचार 
कर सकते हो । कल्पना करो कि कुछ समय के बाद भारतवपं स्वतत्रता प्राप्त 
कर लेता है, उस समय स्वभावत तुम्हारी यह अ्रभिलाषा होगी कि तुम्हारे देश 
में ऐसे व्यक्ति विद्यमान हो जो एक सुन्दर सभ्यता का निर्माण कर सके । लेकिन 
यदि वे व्यक्ति जिनके अदर राजनीति के प्रतिरिक्त अन्य गुण विद्यमान है, 
श्रपने कला-विकास की तव तक प्रवहेलना करे तो यह्‌ सभव न हो सकेगा । 

अ्रतत तुम्हारे प्रझन का उत्तर तुम्हारी मूल शवृत्ति की तीव्रता व शक्ति 
पर ही निर्भर करता है। यदि तुम्हारे जीवन मे सगीत-प्रेम ही तुम्हारी सबसे 
प्रवल वस्तु है तो तुम्हे उसका ही ग्रनुसरण करना चाहिए। लेकिन यदि तुम 
ऐसा अनुभव करते हो कि राजनीति एक ऐसी वस्तु है जिसमे लिप्त होकर तुम 
संगीत के बारे मे सव-कुछ भूल जा सकते हो, तव दूसरी वात है। तुम्हारे 
सिवाय अन्य कोई इस प्रइन का ठीक-ठीक उत्तर नहीं दे सकता। मैं केवल 
इतना ही निर्देश कर सकता हूं कि किस दशा में कैसा व्यवहार करना चाहिए । 
तुमने अपने पत्र मे जो विचार प्रकट किये है उन सबका झ्याल रखना जरूरी 
है लेकिन मेरे भ्रतत यही विचार है जो मैने अ्रपने पत्र मे तुम्हे लिखे है । 

इसके बाद मैं स्वदेश लौट आया भ्रौर उनके साथ पत्र-व्यवहार जारी रखा। 
पत्र में उनके अपने दार्शनिक विचारों के बारे मे मैंने कई प्रइन पुछे। 


वद्रण्ड रसेल हट 


मेरे पत्र का उन्होते अपनी उसी स्वाभाविक नम्नता व स्पष्टता के साथ उत्तर 
दिया । १६२७ मे मुझे पुन सगीत-यात्रा पर युरोप जाने का अवसर प्राप्त 
हुआ । मैंने उन्हे लदन के पते पर पत्र लिखा | उस समय वे कानेवाल जा रहे 
थे, जहाँ पर उन्होने हाल ही मे एक सुन्दर ग्रास्यकुटीर खरीदी थी । उन्होने मुझे 
वही मिलने के लिए आमत्रित किया जिसे मैंने सहषे स्वीकार कर लिया । 
वहाँ मुझे उनके व उनकी घर्मपत्ती के साथ आनदपूर्वक तीन दिन बिताने 
का अवसर प्राप्त हुआ। मैंने वहाँ उनके साथ हुए वार्तालापो का दैनिक 
विवरण लिपिबद्ध कर लिया था, जो दो सप्ताह बाद मैने लद॒न से (मेरी 
रवीन्द्रताथ के साथ हुई बातचीत के साथ, जो इस पुस्तक के अगले अध्याय 
मे है) उनके पास, उसे प्रकाशित करने की श्राज्ञा प्राप्त करने के लिए भेजा । 
उन्होने क्ृपापूरवंक उसे प्रकाशित करने की आराज्ञा प्रदान कर दी भौर इस प्रकार 
लिखा (१२ जुलाई, १६९२७) - 
प्रिय मिस्टर राय, 
मेरे साथ हुए तुम्हारे वार्तालापो की रिपोर्ट, भौर रीन्धनाथ के साथ हुए 
तुम्हारे रोचक वार्तालाप का विवरण भेजने के लिए तुम्हे धन्यवाद । मैंने 
तुम्हारे विवरण को पढा है, और दो-एक स्थानों पर कुछ ऐसे स्थल निकाल दिये 
है, जिन्हें मैं सर्वत्ताधारण के सामने प्रकट नही करना चाहता, और एक-दो 
जगह भाषा-सबंधी अशुद्धियो का भी सशोधन कर दिया है । तुम्हारी मुलाकात 
से मुझे भत्यन्त प्रससतता प्राप्त हुई थी। 
तुम्हारा शुभाचितक, 
बढ ण्ड रसेल 
इन वार्तालापो का विवरण मैं नीचे देता हूँ . 
मुझे पहले दिन मिस्टर रसेल ने एक बजे अपने यहाँ भोजन के लिए निमत्रित 
किया था ! मैंने जैसे ही उनका दरवाजा खटखटाया, उन्होने स्वयं आकर दर- 
वाजा खोल दिया और स्वागतपूर्ण मुस्कान के साथ मुझे अपने ग्रध्ययन-कक्ष मे ले 
गये, और थोडी ही देर मे हम पूर्णरूप से वार्तालाप में मग्न हो गये । मैंने उनके 
सामने की कुर्ती पर बैठते हुए उनसे प्रइन किया, “मिस्टर रसेल आप श्रमेरिका 
फव जा रहे है ?” उन्होंने मदस्मित के साथ उत्तर दिया, “सितम्बर मे, और 
यही कारण है कि मैने अपने लद॒न के मकान को बेचने मे कुछ जल्दी की है ।” 
“लेकिन आपने उसे क्‍यों बेचा है? क्या लद॒न झापको पसद नही है?” 
“नही । मेरा विचार अ्रव वहाँ रहने का नहीं है। चीन से वापस आने 
के वाद से ही मै प्रतिवर्ष छ मास इस ग्राम्य कुटीर भे व्यतीत करता हूं। इसके 
अतिरिक्त लदन का रहना वच्चो के लिए हानिकर है |" 
_परल्तु अ्रमेरिका क्यो जा रहे है ?” 


११० महापुरुषो के साथ 


“ज्योकि मैं वहाँ जाकर रुपया पैदा करना चाहता हूं। मेरा विचार 
पीटरफील्ड मे वच्चो का एक स्कूल खोलने का है, और उसके लिये रुपया 
ग्रावश्यक है।” 

“आपने 'शिक्षा' पर म्पती पुस्तक में मैक्सिलन नामक महिला के एक 
स्कूल की प्रशसा की है । क्या आप उसी प्रणाली पर अपना स्कूल भी चलाना 
चाहते है ?"' 

“हुं, भेरे विचार से वह वहुत भ्रच्छा स्कूल है | लेकिन वह मुख्यत. निर्धन 
आादमियो के बच्चो के लिए ही है। 

और आपका ? 

“मेरा स्कूल मध्यम श्रेणी के व्यक्तियों के लिए है। अर्थात्‌ उन तोगो के लिए 
है जो अपने वालको की शिक्षा के लिए पैसा खर्चे कर सकते है ।' 

“क्या आपके विचार मे इस तरह अलग-अलग विद्यालय चलाना उचित 
है?” 

“नही । परन्तु साधारणतया एक प्रारम्भिक स्कूल चलाना इतना अधिक 
व्ययसाध्य कार्य है कि एक प्राइवेट व्यक्ति जोकि बहुत ही धनी नही है, इतना 
खचे वर्दाइत नहीं कर सकता ।” 

“क्यो ? क्या आपके विचार मे ऐसे विद्यालय अपने पैरो पर खडे नही हो 
सकते है। 7) 

“तही। यदि वह गरीबो के लिए है तो नही हो सकते । वास्तव मे यह 
एक विरोधाभास है , यदि कोई स्वय घनी नही है तो उसे घनिको के लिए 
स्कूल खोलने की आवश्यकता होती है |" 

यह कहकर वह हँसने लगे। मैं भी उतकी हँसी में सम्मिलित हो गया । 

“परन्तु क्या राजकीय सहायता के निबा गरीबो के लिये स्कूल चलाना 
मभव नही है ? कल्पना कीजिये कि चापको कुछ घनी व्यक्तियों से स्पया 
प्राप्त करने मे सफलता श्ाप्त हो जाती है ?” 

“आह ! लेकिन इसमे एक बडी बाघा है । यदि तुम घनिको से दाम 
माँगते हो तो वे साथ में अपनी शर्ते भी पेश करेगे । क्या ऐसा न होगा ? 
अर्थात्‌ वे शिक्षानीति के नियंत्रण में हस्तक्षेप न करेगे ? और इस प्रकार 
क्या वे हानिकारक सिद्ध न होगे ?" 

“क्यो, वे ग्रच्छी चीजे भी तो चाह सकते है ?” 

“नही, उन्होने एक भविष्यवक्ता की दुढता के साथ कहा, “घनी आदमी 
जिस चीज को चाहेंगे, वह हमेशा ही बुरी होगी । तुम इस विश्वास 
करो 

उनकी इस आलोचना पर हम हंसने लगे । 
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“इसके अतिरिक्त जब मैं घनिकों की हृदयशून्यता व नृशसता का 
प्नमोदन करके उत पर किसी प्रकार का एहसान नहीं करता तो धनिक भी 
अपना घन देकर मुझ पर क्यो अहसान करेगे ?” उन्होने हँसते हुए कहा । 
उनके इस हास्य में कदुता का मिश्रण था | ह 

मैने कहा, “मिस्टर वेल्स ने भी अपनी 'भ्रमर अग्नि! नामक पुस्तक में एक 
सुधारक को धनिको की सहायता पर प्राश्चित एक स्कूल को चलाने में जिन कठि- 
नाइयो का सामना करना पडता है, उस पर बहुत बल दिया है। उनका कथन है कि 
वे लोग किसी भी शिक्षा-योजना में अपनी टॉग अडाये विना न रहेंगे- और 
उसका यह परिणाम होगा कि कोई भी वास्तविक सुधार न हो सकेगा !! 

“हॉ | मैंने भी वह पुस्तक देखी है, और उसके विचारों से मैं पूर्णतया 
सहमत हूं। मैं सोचता ६ कि धनिको से जवानी सहानुभूति के सिवाय अ्रभी 
काफी समय तक और कुछ मिलने की झाशा इस बारे मे व्यर्थ है। इसलिए 
सुधारो को प्रयोग मे जाने का सर्वोत्कृष्ट व्यावहारिक उपाय केवलमात्र यही है 
कि घनिको के विरोध के बावजूद जनमत को इस तरह जागृत किया जाय कि 
वह राज्य के स्कूलो को अपने सरक्षण मे लेने के लिए बाध्य कर दे |! 

मैंने हँसते हुए कहा, “मिस्टर रसल ! ऐसा प्रतीत होता है कि मनुष्य के 
स्वभाव मे अन्तनिहित अच्छाई मे प्रापका अधिक विश्वास नही है। मुझे भ्रापकी 
प्वीन की समस्याये' नामक पुस्तक का यह सदेहात्मक वाक्य याद है “समप्टि 
रूप में मनुष्य का यही स्वभाव है कि वह दूसरो की उतनी ही भलाई करता है, 

जितनी भलाई करने के लिए वह वाध्य होता है, परन्तु वह दूसरो को उतनी 
हानि प;चाता है, जितना कि वह पहुंचा सकता है ।” 

“मैंने राष्ट्रो की मानव प्रकृति के वारे मे ही ऐसा कहा हैं | कया यह ठीक 
नही है ?” उन्होने हँसते हुए पूछा 

“नही । भेरा विचार है कि आपने समष्टिरूप से स्वंसाधारण मनुष्य प्रकृति 
के बारे मे ही ऐसा कहा है ।”* यह सुनकर वह हँसने लगे । 

“लेकिन यदि आपको मनुष्य प्रकृति की मौलिक अच्छाई मे ही विश्वास 


१ मैंने अपनी याददाइत से ही यह कहा था। नीचे उनका भ्रसली उद्धरण 
है “उन्होने (चीनियो ने) अभी तक यह बांत नही समभी है कि समप्टि- 
रूप से मनुष्य-चरित्र सव जगह एकसा ही है। वे इतनी हानि पहुंचाते 
हैं, जितनी प4चाने का साहस कर सकते है, और उतनी ही अच्छाई करते 
हैं, जितनी करने के लिए वे बाध्य होते है।” 


भ्रध्याय चार--“चीन की समस्याये' 
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नही है” मैने पूछा, “तो शिक्षा द्वारा मनुष्यों के चरित्र के पुनननिर्भाण व नव- 
निर्माण के लिए स्थिर सुधारो का प्रचार व प्रतिपादत करने से ही क्‍या 
लाभ है ? 

“मैं यह ख्याल नही करता कि मनुष्य प्रकृति वास्तव मे अच्छी या बुरी 
है ही। अन्य प्राणियों की तरह मनुष्य को भी आत्मरक्षा के लिए स्वार्थ परा- 
यण होना आवश्यक है । इसके लिए कुछ ऐसे नियमो व सरक्षणों द्वारा उसे 
प्रात्मरक्षा करनी पडती है जो कि इस उद्देश्य में उसके सहायक हो | इसलिए 
यदि तुम ऐसी सुन्दर योजनाये पेश करते हो जो कि उनके उक्त नियमों के 
विरुद्ध नही जाती, तो तुम कुछ-त-कुछ सुधार कर सकते हो ।” 

इस समय भोजन की घटी बजी । मिस्टर रसल मुझे भोजनालय मे ले 
गये । हमारे भोजन के लिए बैठने के साथ ही श्रीमती डोरा भी भ्रन्दर प्रविष्ट 
हुई। रसेल का पचवर्षीय पुत्र जोन मेरे समीप बैठा, और उसकी तीन वर्ष की 
छोटी बहिन केट उसके सामने बैठी । मिस्टर रसेल ने मेरा परिचय दिया । 

“जोनी, यह एक इंडियन भद्रपुरुष है ।” 

बालक सन्‍्देह की दृष्टि से मेरी तरफ देखने लगा । 

“क्या तुम इडिया के बारे मे कुछ जानते हो ? ” मैंने छोटे बालक से पूछा । 

“ओ्रोह, हाँ मेरी टोपी मे रेड इडियन की तरह एक पख लगा हुआ है।” 

“लेकिन वह तो अमेरिका में है” बालक के पिता ने कहा “मिस्टर राय 
वहाँ से नही ग्राये हैं । बालक ने पिता के तक को काटते हुए कहा, “पर रेड 
इंडियन अमेरिका मे नही होने चाहिए, वे इंडिया में होने चाहिए ।” हम सब 
उसकी बेचैनी पर हँसने लगे । 

मिस्टर रसेल ने कहा, “हाँ मैं मानता हूं यह झवश्य परेशानी का कारण है। 
लेकिन तो मिस्टर राय सवेथा लाल भी तो नही है ” तब वह कैसे एक रैड 
इंडियन हो सकते हे ? ” 

इस पर बालक ने तक को दूर फेकते हुए ललकारकर कहा, “तो मैं एक 
रेड इडियन हूं, मैं श्रपना वह शैतानी काला कोट पहनकर उसे मार डालूँगा ।” 

मिस्टर रसेल ने वालक का पक्ष लेते हुए कहा, “मिस्टर राय! बालक प्राय 
शातिश्रिय नही होते , तुम देखते हो कि हमारे रक्त मे युद्धअ्ियता कितनी कूट- 
कूट कर भरी हुई है ? 

“लेकिन क्या सावधानी के साय बचपन से ही निरन्तर चेष्टा करने पर, 
भ्रभ्यास द्वारा श्ान्तिश्रियता के प्रति अनुराग को भी बालको में इसी प्रकार 
दुढतापूर्वक नही भरा जा सकता ?” 


बट्रेंण्ड रसेल ११३ 


उन्होने उत्तर दिया, “यह एक कठिन कार्य है। तुम देखते हो कि भात्ति- 
वाद विकसित वृद्धि की एक कृत्रिम उपज है, और इसकी उत्पत्ति भी थोडे ही 
समय से हुई है । इसलिए वह उच्चताकिक वृद्धि से भून्य वालक को अपील नहीं 
करता । इसलिए ऐसे मामले में जल्दी ही सफलता प्राप्त नही हो सकती । 

और जब हम थोडी देर वाद ड्राइग-रूम मे प्रविष्ट हुए तो मिस्टर रसेल 
ते कहा, “वह पहले इतना युद्धप्रिय नही था, लेकिन कुछ दिनों से हमारे यहाँ 
मिस्टर रोजनगोल्ज, जो कि रूस के उपराजदूत है, उनका एक बोल्शविक वालक 
अतिथि होकर आया हुआ है, और वह अपने प्रथम शिष्य जोन को प्रात से 
सायकाल तक युद्धवाद की ही शिक्षा देता रहता है ।” 

मैंने विनोदपूरवक पूछा, “तो आपके उस तरुण भ्रतिथि ने भ्रापकी परिपक्व 
जान्तिप्रियता पर विजयलाभ कर लिया ?” 

मिस्टर रसेल ने सहमति प्रदर्शित करते हुए कहा, ' अव तक तो अवश्य ऐसा 
ही है। क्या मैंने ग्रमी यह नही कहा था कि युद्धवाद हमारे रक्त मे समाया 
हुआ है 9 7रै 

मैंने पूछा, “लेकिन आप उसे ऐसी प्रवृत्तियो से भ्रभी से रोकने का प्रयत्न 
क्यों नहीं करते ?” 

मिस्टर रसेल ने उत्तर दिया, “बात यह है कि एक वालक को किसी काम 
से जवर्दस्ती रोकने से उसका नव्बे फीसदी प्राय उल्दा परिणाम होता है, क्योकि 
उस हालत में वह उससे विरक्त होने के वजाय, उसके प्रति और भी अधिक 


१ युद्धश्रिय देशभक्ति के बारे मे भ्रपती पुस्तक 'मनुष्य युद्ध को क्यों प्रेम 
करता है,' में रसेल ने लिखा है, “देश व राष्ट्र के प्रति उत्कट प्रेम भाव- 
ताओो की तरह जो मनुष्य को आत्म-बलिदान के लिए प्रेरित करती है, 
तात्विक रूप से एक ऐसी धाभिक वृत्ति है, जिसका मुकाबला एक ऐसे 
विस्तृत धर्म द्वारा हो किया जा सकता है, जो एक देश-विश्ेष की सीमाश्रो 
को लॉघकर सम्पूर्ण मनुप्य जाति की सीमाश्रों तक व्याप्त हो जाता है । 
लेकिन इस विस्तार द्वारा वह देशभक्ति की जड भे विद्यमान प्रारभिक 
सामूहिक भावना के समर्थन व शक्ति को खो देता है, और इस प्रकार 
कुछ थोड़े से ऐसे महामना व्यक्तियों को छोडकर, जिनमे प्रेम की असाधारण 
युद्धकालीन न्याय-शकिति विद्यमान है, यह उस भक्ति व श्रद्धा के मुकाबत्ते 
मे, जो मनृप्य को युद्ध के मैदान मे प्रसन्‍ततापूर्वक मृत्यु का आलियन करने 
के लिए प्रेरित करती है, एक शत्यत दुर्वल व मुरकाई हुई भावना ह्टी 
रह जाती है। शातिग्रियता के प्रचार की जड़ मे यहतथ्य ही सबसे 
अधिक कठिनाई का कारण है। 
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छा 


आकृप्ट हो जाता है। एक निषिद्ध वस्तु के लिए झ्ाकपंण स्वभावत्त और बह 
जाता है, यह क्या तुम वही जानते * “ 
मैंने हँसते हुए उत्तर दिया, “तो आपका यह अभिप्राय है कि इसका कुछ 
प्रतिकार नही है ?' 
उन्होंने उत्तर दिया "मेरे विच्यर से ऐसी स्थिति मे सबसे उत्तम यही हैं 
कि हम उनकी मूल प्रवृत्तियो को स्वाभाव्कि रूप से अपना कार्य करने दे । * 
नदुपरान्त श्रीमती रसल बालको के साथ सैर के लिए चल पडी । मिस्टर 
रसल ने अपनी धमंपत्नी से कहा कि वह भी बाद मे समुद्रतट पर उससे मिल 
लेंगे। 
जब हम अकेले रह गये तो मैंने पुछा 'इगलैड ने आक्से पर झाकत्मिक 
झ्ाक्रमण के तुरन्त वाद रूस के साथ जो झपना सवध विच्छेद कर दिया है उसके 
बारे मे आपका क्‍या विचार है ? 
“मेरे विचार से यह पागलपन है |” 
“क्या आपके विचार मे चीन मे रूस की कार्यवाहियों से भी इसका कुछ 
सबंध है ?” 
“नि सदेह रूस के साथ इस समय हमारा युद्ध छिड जाना बहुत ही त्भव 
था, यदि फ्रास इस समय युद्ध के लिए सर्वेधा अनिच्छुक न होता ।' 
“इससे आपका क्या अभिप्राव है ? ” 
तुम देख रहे हो कि इगलेड पोलेंड को वरावर रूस के विरुद्ध युद्ध के लिए 
उकसा रहा है। लेकिन पोलेड सद्य से फ्रास को अपना दैदीय त्तरक्षक उमभत्ता 
रहा है, और फ्रात इस समय रूस के साय युद्ध मे फेंसना नही चाहता ।'' 
'झौद्योगिक सम्यता का भविप्य' नामक आपकी पुस्तक मे आपकी यह 
भविष्यवाणी कि अगला महायुद्ध रूस द्वारा च्रक्षित पूर्व तथा अमेरिका हारा 
सरक्षित पश्चिम के बीच होने की तभावना है, वहत कुछ ठीक ही होती 
प्रतीत होती है। क्योकि देखिए रूस किस प्रकार से इस समय चीन की सहा- 
यता कर रहा है ?” 
“अवश्य | और मेरा विचार है कि रूस भारत की भी मदद करेगा । 
कम-से-कम यही एक ऐसा बच्मा देन है जिपका इसमे कोई स्वार्थ है ।' 
“किस भावना से ?” 
* नि सदेह हमारा सर्वनाश करने के लिए। निइनय ही वतंमान वोल्यविक 
साम्नाज्यवाद तथा ब्रटिश साम्नाज्यवाद मे कोई प्रीति नही है। ' 
“ब्या आपका यह अभिप्राव नही हैं कि वोल्थविक लोग भी ग्स्तव मे 
सान्नाज्यवादी है परन्तु यदि वे युद्ध करने के लिए वाघ्य भी होते है तो उनकी 
यह बुद्धाभिलापा किन्‍्ही निश्चित आदेशो से प्रेरित प्रतीत होती है । क्या झापका 
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ऐसा विचार नही है ” 

रसेल ने कटाक्ष करते हुए कहा, "ऐसा कौनसा साम्राज्यवाद है जिसके 
सम्मुख कोई निश्चित आदर्श नही है । हम ब्रिद्रिश लोग क्या इस,कला मे किसी 
से पीछे है ? जब हम तुम्हारे देश की प्रजा पर कोई नृशसतम अत्याचार करते 
हैं, तब किसी उच्चतम आदर्श की दुहाई अवश्य साथ ही देते है।” 

मैने भ्रापत्ति की, “नही मिस्टर रसेल, आपके साम्राज्यवाद व रूसी साम्राज्य- 
वाद को एक ही श्रेणी मे नही रखा जा सकता, वयोकि रूसी साम्राज्यवाद 
के सम्मुख कुछ निश्चित उच्च आदर है, और आपके ब्रिटिश साम्राज्य के तथा- 
कथित आदर्शों की अपेक्षा भविष्य के ससार को वे आदर्श अवश्य कही अधिक 
प्रभावित करेंगे। साम्यवाद क्या है ? क्या इसके पास मानव जाति के लिए 
कोई वास्तविक नया सन्देश नही है ? 

“हाँ, मैं मानता हूँ कि निकट भविष्य में रूस ससार के इतिहास को भ्रवदय 
प्रभावित करेगा । उदाहरण के लिए, नास्तिकता के प्रचार मे, चर्चो की निन्‍्दा 
करने मे, और बहुत सी अन्य वातो में वे आज के दिन परिचिमी प्रगति के पथ- 
प्रदर्शक है। लेकिन चाहे जिस कारण से भी हो, वास्तविक साम्यवाद वर्तमान 
समय में वहाँ भी सफलता प्राप्त नही कर सका है ।” 

/बहुत्त सभव है कि वे अभी अपने प्रयत्न मे सफल न हुए हो, लेकिन जब 
वे अपनी संतान की अगली पीढी को सुशिक्षित कर लेगे तो क्या नये नागरिक 
पृथ्वी का स्वरूप नही बदल डानेगे ?” 

रसेल ने विचारपूर्वक उत्तर दिया, “यह कहना भी कठिन है, क्योकि जब 
हम अपनी सतान मे किसी विचारधारा को जबरदस्ती डालने का प्रयत्न करते है 
तो उनपर उसका प्राय विपरीत ही प्रभाव होता है। उदाहरण के लिए ईसाई 
घ॒र्मं की तरफ देखो । उसने विनय व अहिसा का कितना उज्ज्वल चित्र यूरोप 
की जनता के सम्मुख पेश किया है! परन्तु यूरोप मे उसका क्या परिणाम 
हुआ है 92 

“यदि झ्रापका यही दृढ मत है कि किन्‍्ही निश्चित आदर्शो व विद्वासो 
को शिक्षा द्वारा बालको के मन में डालने का प्रयत्न कोई व्यावहारिक फल नही 
ला सकता, तो श्रापकी शिक्षा संबंधी योजनाझों से भी किसी फल की क्‍या 
आ्राशा हो सकती है ?” 

“कुछ विश्वास ऐसे है जो मनृष्य के कार्यो को प्रभावित करते है। ईसाई 
धरम के भ्रान्त विश्वासो के प्रभाव के कारण ही आज ईसाइयो के बेहूदा तलाक के 
कानून में इतनी कठोरता है, और गर्भ-निरोध के वैज्ञानिक साधनो के प्रति घृणा 
की जड में भी यही ईसाइयत के विश्वास कारण है। किन्तु शान्ति-प्रियता के 
प्रचार में यह विज्वास स्वेथा असफल सिद्ध हुए है। यथार्थ बात यह है कि वही 
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विश्वास हमारे कायो पर प्रभाव डालते हे जो कि निच्चित रुप से बुरे होते हैं ।' 

हम सब हँसते हुए सैर के लिए चल पड़े । 

घर से वाहर आने पर मैंने पूछा, “मित्र रेल, क्या आपका यह अभि- 
प्राय है कि हमारे विष्वासों का हमारी चेप्ठाओ् द कार्यो पर कोई प्रभाव नहीं 
पडता ?' 

“तुम देखते हो कि हमारे विश्वास तथा द्ाये दोनो ही हमारी प्रह्गकति या 
स्वभाव के परिणाम है। अर्थात्‌ हमारे स्वभाव के भनुत्तार हमारी मूल वृत्तियाँ 


/?॥* 


्स 


और ताथ ही हमारा यह ल्‍्वभाव हमे कुछ ऐसे विच्चासों के ठताने मे सदद 
करता है, जो कि उन कार्यों को न्यायत्नयत्त व्हराते है। इसलिए वात़त्तव में 
हमारे विश्वास हमारे कार्यो के प्रति सामान्यत. प्रेरक वक्ति के कार्य 
नही करते ।” 

“तो इसका क्या यह अर्थ है कि यदि हमारे विश्वास परिवर्तित हो जाएँ, 
तो भी हमारे कार्यो मे विशेष परिव्तंन न होगा ? * 

“नही, हमारे कार्यो में अवव्य परिवर्तन होगा क्योकि हमारे विश्वास भी 
हमारी परिस्थितियों के अनुस्तार वहुधा परिवर्तित होते रहते हैं, ौर परिवर्तित 
परिस्थितियाँ विश्वास व काये दोनो मे ही परिवतंन ला देती है ।' 

“लेकिन क्या आपका यह विचार नही है कि अनेक महापुरुण्मे की उत्तत्ति 
का कारण उनके धामिक विश्वास या रहत्यवादी विब्दास ही हैं ।”' 

“मेरे विचार से भ्रघामिक पुरुषों में भी अच्छे व्यक्तियों की सल्या यदि 
अधिक नही तो उनके समान झवश्य है। नित्तदेह जब किसी देव ने घामिको 
की नस्या अधिक है तो उन देश मे उत्तन्‍्न होने वाले अच्छे व्यक्तियों की अधिक 
नस्या भी गणित की विशुद्ध सम्भावना के सिद्धातानुसार घामिक ही होगी । 


न 


हल | 
4 
न! 
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१ श्रीअरविन्द ने अपनी अतिमानव पुस्तक मे जो विचार कट किये 
हैं. उनसे इनकी तुलना अत्यन्त रोचक है। वह लिखते हैं कि भाग्य या 
स्वृतन्त्र इच्छा मे विब्वान से मनुष्य के स्वभाव या अन्त जीवन में कोई 

नही आता । दो मनुष्य अपनी निप्कर्मण्यता के लिए भाग्य का 
बहाना दृड़ता है वह यदि इस कारण न हो तो और भी कोई बहाना बना 
सकता हैे। हमारे बौद्धिक विचार या भावनाएँ हमारे कार्यों पर शासन 
नही करने, वल्क्ति हमारी प्रकृति व त्वभाव हमारे कार्यो को घासित करते 

ह। 

श्री (वैदिक मनोवैज्ञानिक भाषा मे वृद्धि) नहीं ऋषितु मति या मन्यु (मन 
या मानत्तिक स्वनाव या मनोभाव) हो हमारे कार्यों के प्रेरक है । 


हि 
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लेकिन इसका कारण धर्म नहीं है जिसने कि उन महापुरुषों को जन्म 
दिया है। अपितु, इसके विपरीत मेरी यह धारणा है कि धर्म ने ससार को 
निदिचत रूप से भ्रधिक अशान्त व दुखी बनाया है ।” 

मैंने पूछा, “जिन धार्मिक रहस्मवादियों ने अपने रहस्यमय प्रकाशो व 
भावावेशो द्वारा उच्चतम सिद्धातों का प्रतिपादन किया है, उनके बारे में भापकी 
क्या सम्मृति है ? या आप उनमे विश्वास ही नहीं करते ? ” 

“उक्त प्रकाश व भावावेशों का मै एक विश्येष प्रकार के अनुभव की 
सामग्री के रूप मे विश्वास करता है, लेकिन यदि इसका भर सर्वोच्च सत्ता का 
दर्शन है तो मैं उसे स्वीकार करने के लिए तैयार नहीं, क्योकि वे उच्चतम 
सिद्धात, जिनका तुमने जिक्र किया है, किसी प्रकार भी उन रहस्यमय प्रकाशो 
व भावावेशो का परिणाम नही है। वास्तव मे यह भावावेश व प्रकाश रहस्य- 
वादियो को स्पष्ट रूप से स्वार्थपरायण व स्वसीमित बना देंते है | 

“स्वार्थंपरायण ? यह कैसे ?” 

“क्योकि इन रहस्यमय भावावेशों द्वारा वे अधिकाधिक अ्न्तमुंख होने 
लग जाते है, और नाना प्रकार की विविध चेप्टाओ से मुझे स्वास्थ्यप्रद बाह्य 
जीवन को घृणा की दृष्टि से देखने लगते है, श्रौर बाह्य वस्तुओं मे किसी 
प्रकार का रस भ्रनृभव नहीं करते। इसके परिणामस्वरूप उनका झानन्दा- 
नुभव बहुत-कुछ एक विलासी व शराबी व्यक्ति के विषयानत्द के समान ही 
है ।” 

मैंने भ्रावेशपूर्वक कहा, “मिस्टर रसेल, झाप ऐसा मत कहिंये ।” 

“मै वास्तव मे यही भ्रनुभव करता हूँ, मुझे ऐसा कोई उपयुक्त कारण नही 
दिखाई देता, जिससे कि घामिक रहस्यवादियां को शराबियो की श्रे णी मे न रख 
कर अवतारो की श्रेणी मे रखा जाय ।* 

“लेकिन उक्त आनन्द की प्राप्ति के लिए उन्हे जो त्याग करने पडते है, व 
अ्रपने उद्देश्य तक पहुँचने के लिए जो नाना कष्ट सहन करने पडते है, जरा 
उनका भी विचार कीजिए 

“एक शराबी भी तो यही करता है। उसे भी अनेक कष्ट सहन करने 
पड़ते है। अपार कष्टो से उपाजित धन को दूर फेकता पडता है, और अपने- 
आपको व अपने इष्ट-सम्बन्धियों कोदु ख व मुसीबत मे डालना पडता है । श्रपने 
नशे के आमोद के लिए उसे कितनी क्षति उठानी पडती है ?” 

यह सुनकर हम सब हँस पडे | 


“महात्मा बुद्ध के समान महापुरुष के बारे मे भी क्या आपकी यही 
सम्मति है ?” 


४9८ महापुरुषो के साथ 


“दुनके श्र उनके वाने में भी यह कहते हें कि वह शिक्षा द्वारा जीवन 
करता था जोकि अपेक्षाकृत एक श्राराम का जीवन हैं। क्‍या वास्तव 
यह नहीं है ? लेकिन तो भी मुझे यह स्वीकार करना पडता हैं कि ससार 
मम्स्त धामिझ मनयो की समप्टि के मुकावल में भी वह श्रेप्ठतर है। 
मुझे उनके दस कथन से एक आनन्दमय आा्चर्य हुआ । 
“क्या आप ईसा की ग्रपेक्षा भी उन्हें अधिक पसन्द करते है ””' 
“निसदेह ! ' मैं निब्ज्ययूवंक कह सकता & कि ईसा ने मनुष्य जाति के 
की अपेक्षा उसका अ्रद्वित ही अधिक किया हु । 
जिबिन उसने जीवन को कितना सौंदर्य प्रदान किया है ?” मैंने कहा । 
रसेल ने जोरदार अब्दों में प्रतिवाद किया, “जीवन से अ्रधिकतर सौदये 
प्पहरण करने के लिए ही । यह ईसा ही था जिसने ग्रीक सम्यता की भूमि 
पहदी धम वी कलम लगाई। मेने विचार से उसका यह कार्य अ्रत्यत दय- 
; 


/बया आप प्रीक सम्यता के बहुत प्रथसक है 7 

“नहीं ! परे तौर पर नहीं !” उन्होंने उत्तर दिया, “वल्कि यह कहना 
प्रधित्र उचित होगा कि मैं ग्रीक सम्यता की वहुन-सी बातों का प्रणसक हूँ । 
उदाहरण के लिए उन्होंने ज्यामिति का आविप्कार किया है, इसके लिए मैं 
उनगा अत्यन्त इतज # । 

मैंने जहा, “प्रापती विन्नानप्रियता को देखते हुए इसके लिए आपकी 
हतजता या झनमान सहज ही लगाबा जा सकता है । 

अपनी सहमति प्रदर्शित करने हुए उन्होंने कहा, “हो ! मैं निस्सदेह विनान 
शो मनप्प छी एड महान्‌ सफतता मानता हूँ । मैं तो यहां ठक कहने के लिए 
तैयार # कि बद़ि वैज्ञानियों को कुछ और अधिक स्वन्नत्रता प्राप्त हो जाय,' 
ओग्रौर जिसका फि मृझ्झे विब्वास है कि वे निकट नविप्य मे प्राप्त भी कर नेंगे 
नो दे अपने उस सीमिन ज्ञान से ही, जोकि उन्होंने ब्रभी तक प्राप्त किया है-- 


थोटी ही दशाक्ियों भे मानता का वर्त मान स्वृदूय ही बदल देंगे। 
ऐसा दिस नरह वर सकेंगे ?” 


(एड छोटा-सा उदाहरण देता #- बह देखने में आबा है कि आजकल 


जग्रभग दस फीसदी झादमी निन्चित रूप से कमज़ोर दिन पाये जाते है। यदि 


रे नि 5 


१ में रनों भी बह विश्वास नहीं करता कि बृद्रि के लिहाब से या अन्य गुणों 
री दीद में सा, अन्य इतिहास विस्यात पुदेयों के समान उच्च है। मेरे 
डिलार में ब॒द्र व लुशाात उस दृष्डि से कही ऊँचे है--रखेव का व्याख्यान 
मे साई क्यो नहीं ह#। 
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वैज्ञानिको को छूट दे दी जाय, तो ऐसे व्यक्तियों को कृत्रिम साधनों द्वारा आगे 
वशवृद्धि करते से सुगमतापूर्वंक रोका जा सकता है जिसका यह परिणाम 
होगा कि मनुष्यो के कष्ठो मे तत्काल भर यही पर पर्याप्त कमी हो जाएगी । 
मैं उनके इस विज्ञान-ओ्रेम मे सहयोग न दे सकने के कारण मौन रह गया। 
उन्होने मेरे मौन को स्वीकृतिसूचक समभते हुए और भ्रधिक उत्साहित होकर 
कहना प्रारम्भ किया, “विज्ञान के चमत्कार का यह एक छोटा सा ही 
उदाहरण है, भर जितना अधिक तुम इस वारे मे विचार करोगे उतना ही 
अधिक विज्ञान की झाहचयंजनक सामर्थ्य व सम्भावनाओो का तुम्हे पत्ता लग 
सकेगा ।” 

मैने उदासीनतापूर्वक पूछा, “किस प्रकार ?” 

थोडी देर तक सोचने के बाद वे मेरी तरफ देखकर कहने लगे, “कल्पना 
करो कि वैज्ञानिको को मनुष्य जाति की वर्तमान नस्ल को सुधारने का काम 
सौपा जाता है, तो वे अपने वत्ंमान ज्ञान व साधनों से ही, इसी समय और 
यही पर जीवन को इस प्रकार नियमित कर सकते है कि जिससे तन-मन से 
सववंथा स्वस्थ व्यक्तियों के अतिरिक्त भ्न्य कोई व्यक्ति सन्‍्तान उत्पन्न न कर 
सके । इससे आगामी सत्तति की नस्ल मे एक महत्त्वपूर्ण उन्तति हो जाएगी । 
क्या ऐसा न होगा ?” 

मैंने कुछ दुखित व खिन्‍त होकर पूछा, “मिस्टर रसेल! इससे भ्रापका 
क्या अभिप्राय है ? क्या आप यह कहना चाहते है कि वैज्ञानिक लोग कुछ 
थोड़े-से चुने मनुष्यों को ही पिता बनने का अधिकार देगे २ ” 

_परूतु यदि हमे भ्रपतती इच्छानुसार सैथुन की अनुमति हो, तो इसमे 
इतना दुखी होने की क्या बात है ? मेरा भ्रप्रिप्राय यह है कि वैज्ञानिक लोग 
साधारण जन-समूह को स्वाभाविक रूप से मैथुन से वचित नही करेंगे, लेकिन 
वे उन हिस्टीरियाग्रस्त माताओं व दुर्बल हृदय पुरुषो को, जोकि निश्चित रूप 
से स्वस्थ सन्तानोत्पत्ति के भ्रयोग्य है, सन्‍्तान उत्पन्न न करने देंगे । स्त्रियो को 
गर्भनिरोध के साधनों के प्रयोग के बिना तब तक सभोग की इजाजत न 
होगी, जब तक कि उन्हे तथा चुने हुए पिताओ को प्रजननशास्त्र की दृष्टि से 
सर्वेधा योग्य घोषित न कर दिया जाएगा। अयोग्य माताओ को सभोग के 
समय गर्भनिरोध के उचित साधनों का प्रयोग करना आवश्यक है। निसदेह 
व्यवहार मे यह इतना सरल न होगा, क्योकि यह एक बडा पेचीदा काय॑ है। 

केवल यह एक स्थल उदाहरण विज्ञान के दूरगामी सुधारों को पैदा 
करने की तात्कालिक क्षमता दिखाने के लिए ही पेश किया है।! 

यहां मैं यह लिखना आवश्यक समभता हैं कि रसेल इतने एकाकी नही है, 
जितना कि ऐसे विचारो को पृथक्‌ रूप से देखने से प्रतीत होता है। बातचीत 
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में प्राय एक व्यक्ति को अपना प्रभाव डालने के लिए, किसी विषय के एक 
पहल पर दूसरे पहलुओं की अपेक्षा भ्रधिक जोर डालना पडता है। इसलिए 
विचार किसी व्यक्ति के विचारपूर्ण व युक्ति-युक्त परिपक्व विचारों व सम्म- 
तियो के निर्देशक नहीं कहे जा सकते । रसेल एक ऐसे गभीर व दूरदर्शी विचा- 
रक हैं कि वे रहस्यवाद के उपहारो को सर्व॑था भुलाकर विज्ञान को ही एकमात्र 
अपना उपास्य देव नहीं वना सकते | इसकी पुष्टि मे मैं उनके ही दो 
उद्धरण दता है -- 
वैज्ञानिक समाज' गीष॑क लेख मे उन्होने लिखा है “कोई भी सम्यता, जिसे 
वास्तव में सम्यता शब्द से पुकारा जा सकता है, केवल वैज्ञानिक नही हो सकती 
व्यावहारिक विज्ञान जीवन-स्चना से सवध रखता है, यह बुराइयो को रोक 
सकता है, परन्तु वास्तविक अच्छाइयो को पैदा नही कर सकता । यह वीमा- 
रियो को कम कर सकता हैं, लेकिन यह वताने में अ्रसमर्थ है कि स्वास्थ्य से 
मनुप्य को क्या करना चाहिए, यह गरीबी को दूर कर सकता है, लेकिन 
मनुप्य को यह बतलाने में असमर्थ है कि वह अपने घन का किस प्रकार उपयोग 
करे , यह युद्धो को रोक सकता है, परन्तु मनुष्य को यह नही बता सकता कि 
इसके स्थान पर उसे कौन से साहसिक व वीरतापूर्ण कार्यो का आश्रय लेना 
चाहिए । ज्ञान की खोज के रूप में विज्ञान का अ्रध्ययन व्यावहारिक विज्ञान- 
प्रणाली से एक भिन्‍न वस्तु है, और जीवन के लक्ष्यों मे उसका एक उच्च स्थान 
है, जेकिन जीवन के नाना लक्ष्यों में वह सिर्फ एक लक्ष्य है। सौद्य की रचना 
व सौदयोपलब्धि, मानवीय प्रेम व जीवन का आनन्द, आदि के समान वह भी 
जीवन का अन्यतम लक्ष्य है। वह वैज्ञानिक समाज जो कि इन लक्ष्यों की 
पूर्ति नही करता, उसे मव तरह निश्चित रूप से एक उत्तम समाज नहीं कहा 
जा सकता, चाहे वह मनृप्य समाज के उन कप्टो व दुखों मे, जिनसे वह अब 
तक पीहित है, कितनी भी कमी क्यों न कर दे ।” 
अपनी 'शक्ति' नामक पुस्तक में वें लिखते हैं--/जव हम तारा-मण्डल 
के मसार की प्राचीनता व विजालता पर विचार करते है, तो इस अपेक्षाकृत 
महत्त्वहीन नक्षत्र के बारे में हमारे विवादों का महत्त्व बहुत-कुछ कम हो जाता 
है, और हमारे मतभेदो की कटुता तुच्छ व हास्यास्पद-सी प्रतीत होती है । 
और जब हम इस निषेवात्मक भाव से मुक्त हो जाते है, तव हम सगीत व कविता 
द्वारा, इतिहास व विज्ञान द्वारा, सौदर्य व पीडा द्वारा यह अच्छी तरह अनुभव 
करने लगते है कि मनुष्य-जीवन मे कीमती पदार्थ वास्तव में वैयक्तिक हैं, 
वस्तुए नही, जो एक युद्धक्षेत्र मं घटित होती है, या राजनैतिक सघर्ष में 
दिलाई देती है, श्रथवा किसी निब्चित बाह्य उद्देग्य को लेकर मनृप्य-समाज 
निक अभियान मे दृष्टिगोचर होती है । समाज के लिए संगठित जीवन एक 
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भावश्यक वस्तु है, परन्तु यह एक यात्रिक रचना के समान ही आवध्यक है, 
इसका अ्पने-प्रापमे कोई मूल्य नहीं है । मनुष्य-जीवन में सवसे अधिक मूल्य- 
वान वस्तु वही है जिसके वारे में सव धामिक शिक्षक एक स्वर से निर्देश 
करते है ।” के 
हम समुद्र के किनारे एक पर्वत की चोटी पर बैठे हुए थे, जहाँ से फेनिल 
समुद्र का मनोमुग्घकारी दृश्य दिखाई पड रहा था। उन्होने दूर तक दृप्टि- 
निक्षेप किया भौर कहने लगे , “मै ससार में समुद्र से वहकर और किसी वस्तु 
से प्रेम नही करता । और इससे मुझे कन्फूशियस का यह कथन याद झा जाता 
है कि घार्मिक मनुष्य पंत को प्यार करते है, और विद्वान्‌ पुरुष समुद्र से प्याद 
करते है। मै नही कह सकता कि उसने किस आघार पर ऐसा कहा हैं।” 
“परन्तु भेरा ख्याल है कि वह दोनो को ही प्यार करता था, वह हँसते हुए 
कहने लगे । इस पर मै भी उनकी हँसी मे सम्मिलित हो गया। उन्होंने फिर 
हेसकर कहा, ”'कन्फूणियस के मतानुसार मैं धर्म के प्रति श्रद्धा का अधिकारी नही 
हूं ।” हम धीरे-धीरे पवंत के शिखर से समुद्र के किनारे पर उतर आये। रजत 
शुश्रफेत का किरीट घारण किये लहरो का दृश्य अत्यत लुभावना प्रतीत होता 
था । परन्तु उस हिम-शीतल जल में स्नान करने का साहस मुझे न हुआ | 
लेकिन मिस्टर रसेल एक वालक के समान बेघड क जल में कूद पडे और 
तैरने का आनन्द लेने लगे । इसे देखकर थोडी देर पहले की उनकी एक झालो- 
चना मुझे याद आ गई--”विना किसी स्वार्थ के वस्तुओं में झ्रानन्द का अनुभव 
करना स्वास्थ्य का लक्षण हैं। एक रहस्यवादी धामभिक व्यक्ति इस प्रकार के 
आनन्द का ग्रनुभ्व नही करता,धा्मिक व्यक्तियों के प्रति मेरी यह एक और 
आपत्ति है, क्योकि अपनी श्रात्मकेन्द्रित पृथकता द्वारा वे जीवन के साथ अपना 
सबध विच्छेद करने के लिए बाध्य होते है, और इससे जीवन नीरस व आनन्द 
रहित हो जाता है । 
“लेकिन जो व्यक्ति धामिक समाधि व प्रकाश को प्रेम करते है उन्हे झ्ाप 
यह कैसे कह सकते है कि उनके जीवन आपके जीवन की अपेक्षा नीरस है ? 
“जब एक वार उनकी आदते परिपक्व हो जाती है, और वे अपने कट्टर 
सम्प्रदाय की छाया मे आश्रय ले लेते है, तब उनके लिए अन्य कोई मार्ग नही 
रह जाता । परन्तु जब कोई व्यक्ति छोटे बच्चो को अपने तत्वावधान में लेता 
है, तव वह उनमे उन उचित मूल वृत्तियों को उत्साहित करके, जो कि सम्पूर्ण 
जीवन को समाविष्ट किए हुए है, उनका बहुत-कुछ उपकार कर सकता है, 
श्र उन्हे स्वकेन्द्रित, सकीर्ण व स्वार्थ-परायण बनने से रोक सकता है| यह 
तो तुम जानते ही हो कि वचपन के डाले हुए अभ्यास जल्दी से मिट नही 
सकते । यही कारण है कि मै नवयुवको की शिक्षा से रहस्यवाद को निकाल 
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देना चाहता हूँ । वालको को जीवन में अधिक-से-अधिक रस लेने व आनन्द 
की उपलब्धि करने की शिक्षा देनी चाहिए ।” 

“जब मिस्टर रसेल तैरने का भ्ानन्द ले रहे थे, मै समुद्र के रेतीले किनारे 
पर एक शिला-खण्ड पर बैठा हुआ श्रीमती रसेल से भ्रनेक विबयो पर चर्चा 
कर रहा था । अचानक मैने उनसे कहा, “श्रीमती रसेल, आपने अपनी हाइ- 
पेशिया' पुस्तक में लिखा है कि मनृष्य और स्त्री की प्रकृति मे जो अन्तर है, 
वह मौलिक रूप से वास्तव मे उससे बहुत कम है, जितना कि बढा-चढाकर 
उसे प्रकट किया जाता है । परन्तु मुझे इसकी सत्यता मे विश्वास नही होता, 
क्योंकि, क्या आपका यह मत नहीं है कि स्त्रियो को मनुष्णे की अपेक्षा मौलिक 
हूप से प्रेम की अधिक आवश्यकता है।” “मेरी ऐसी घारणा नही है | यह ठीक 
है कि अभी तक स्त्रियो को प्रेम व मातृत्व से अधिक अन्य कोई वस्तु प्यारी 
नही थी। लेकिन इसका कारण समाज की वह व्यवस्था ही है जिसके 
कारण वे मनुष्यों के कार्यो मे रस लेने से वचित रखी गई है, परन्तु इसका यह 
अर्थ नही है कि यदि उन्हे भी पुरुषों के समान शिक्षा व अवसर दिया जाय, 
तो वे भी जीवन मे, विचार-जगत्‌ में तथा भ्रन्य नि स्वार्थ कार्यो में उसी तरह 
तत्परतापूर्वक रस न लेगी | 

“क्या आप इससे सहमत नही है कि स्त्रियाँ पुरुषों की भ्रपेक्षा बच्चो को 
बहुत चाहती है, क्योकि स्त्रियों को बालकों के पैदा करने य पालन करने मे 
विशेष आनन्द आता है ?” 

“ग्ाजकल के तथ्य आपके इस कथन की पुष्टि नही करते । मै यह देख 
रही हूं कि ऐसी स्त्रियो की सख्या, जो कि बच्चो को नही चाहती, प्रतिदिन 
तेजी के साथ बढ रही है। मुझे तो कभी-कभी यह चीज बडी परेशान करने 
लगती है ।” 

“लेकिन इसका क्या यह कारण नही है कि बहुत-सी स्त्रियों का स्वास्थ्य बहुत 
जल्दी-जल्दी अनेक सतान प्रसव करने के कारण नष्ट हो जाता है, इसीलिए 


१ यह प्रव दिन-प्रतिदिन स्पष्ट होता जा रहा है कि स्त्रियो का कोई झलग 
काम मनोविज्ञान नहीं है। यह एक ऐसा विचार है जिसे साधुओं व 
बेरागियों ने जन्म दिया था, यद्यपि पर्याप्त भ्ररसे के बाद लोगो का 
विश्वास इससे हट सका है। मतभेद तो हमेशा रहते ही है, वे आगे भी 
बने रहेगे । जब तक स्त्री और पुरुष की शरीर-रचना मे समानता नही 
है, तव तक उनकी भ्रात्मा मे भी समानता नही हो सकती, परन्तु मनो वैज्ञा- 
निक क्षेत्र मे यह अन्तर कोई विशेष महत्त्व नही रखते । अध्याय सप्तम, 
'काम मनोविज्ञान, हैवलाक ऐलिस । 
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वे सन्तान के प्रति विरक्त होने लगती है | 

श्रीमती रसेल ने कहा, “इसमे भी काफी सत्य है । मैंने गरीव श्रमिक लोगो 
मे प्राय यह देखा है कि उनकी माताये बहुधा यह जानती तक भी नही कि एक 
रात का पूर्ण विश्राम या सुन्दर स्वास्थ्य क्या वस्तु है ? यहाँ तक कि वे जीवन 
के आनन्द का क्या श्र है, इसे भी भूल जाती है। और इसीलिए वे प्राय बच्चो 
से घृणा करने लग जाती है । परन्तु यदि उनके एक या दो ही सनन्‍्तान हो तो वे 
उनके प्रति विरक्त न होकर मौर अधिक स्नेहासक्त हो होती । और अल्प सन्‍्तान 
होने पर न केवल उनका अत्यन्त स्नेह ही बढ जाता, बल्कि पर्याप्त समय पाकर 
वे घर से वाहर के स्वास्थ्यप्रद व अच्छे कार्यों मे भी दिलचस्पी लेती ।” श्रौर 
बातो के साथ-साथ उन्होने सन्तति-निरोध की उपयोगिता पर भी बहस की 
और सन्तानोत्पत्ति के उद्देश्य के बिना सभोग पापमय है इस विचार को 
स्वेथा बेहुदा व भ्ग्राह्म ठहराया | 

इस समय तक मिस्टर रसेल भी स्नान से निवृत्त होकर हमारे साथ सम्मि- 
लित हो गये और श्रीमती रसेल के समीप बडे पत्थर पर बैठ गये । 

श्रीमती रसेल ने कहा, “यदि मेरे पति मुझे प्रतिवर्ष एक नई सतान को 
जन्म देने के लिए बाध्य करे, तो मुझे सतान का शक्ल से भी घृणा हो जाय ।” 

मैने कहा, “मुझे समझ में नहीं आता कि मनुष्य सतति-निरोध का इतना 
विरोध क्यो करते है, जबकि वे प्रतिदिन यह प्रत्यक्ष देखते है कि जल्दी-जल्दी 
गर्भ धारण द्वारा उनकी घमंपत्नी का स्वास्थ्य सर्वथा नष्ट हो गया है, भौर 
उसके लिये उन्हे पश्चात्ताप व कष्ट का अनुभव भी होता है।' 

मैंने भ्रपने एक रिश्तेदार का उल्लेख किया, जिसने कि डाक्टर के परामर्ग 
के बावजूद अपनी पत्नी का स्वास्थ्य इसी प्रकार विनष्ट कर दिया है, भौर 
तब भी समाज उसे अपना एक प्रतिष्ठित सदस्य समझता है। 

रसेल ने उत्साहित होकर कहा, “इसके लिए भी हमे धर्म को ही धन्यवाद 
देना चाहिए। यही कारण है कि मैं बार-बार यह कहता हूँ कि धर्म निबंल मनुष्यों 
को पीडित करने के लिए एक निर्मम व हृदयशून्य साधन है, भोर दूसरी तरफ 
वह बहुत से ऐसे सशक्त पुरुषों को, जो कि समाज द्वारा श्रपराधी ठ्हराये 
जाकर निर्वासित कर देने योग्य है, सम्मान का अधिकारी ठहराता है ।” 

क्या आपकी वास्तव में यही घारणा है ?” 


“नि सदेह मेरा यही विश्वास है । क्या तुम्हे नही दीखता कि वह व्यक्ति, 
जो प्रतिवर्ष सतान-प्रसव द्वारा अपनी पत्नी का स्वास्थ्य नप्ट कर डालता है, 
वह एक निरदय अपराधी है ।” 


“लेकिन क्या उसे कष्ट नही होता ? क्या मेरे रिब्तेदार को कष्ट नही 
हद रे 3 
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नी , हगिज नहीं यदि बह उसका विरोध करता हे और कहता है 
ति दो पास्तव में उस हूँ, तो मैं उसके मुंह पर यह क:गा कि वह या तो 
“डा ; या मबार है, क्योंकि यह एक स्पप्ट सत्य है कि वह अपनी काम- 
गसना यो सूप्ति के लिये ही श्रपनी पत्नी को दु स सहन करने के लिये मजबूर 
गरता / और उस तरह उसके स्वास्थ्य का हनन करता है | इस प्रकार 
प्रपनी कामबुत्ति की चस्तियंता ही उसके लिए सबसे मुख्य है । भौर धर्म 
ही उसी उस पाशविकला का समर्थन करना है, क्योकि वह उसके बेहूदा सिद्धातो 
पे दियायद्री दे छम्भपूर्ण नैतिक नियमों का पालन करने का दावा करता है।” 

'पैफिन पया काम-वासना का यह अर्थ हैं कि वह अपनी पत्नी को प्रेम नही 
परता, या उसों दृ शो वा झनुभव नहीं करता ? 

बह एसमात्र अपने-प्रापकों ही प्यार करता है। यह वी भ्रासानी से 
मर फिया जा सातता है । कल्पना कीजिये कि समाज एक ऐसा कानून बना देता 
है कि सा झ्रापका बह रिब्मेदार अपनी पत्नी के स्वास्थ्य को हानि परुचाकर 
ए सतान भी पैदा करता हैं, तो उसे धीरे-धीरे यत्रणा प;चाकर मृत्युदड 
हे दिया जाएगा | उस ग्रवस्था में भी क्या वह भ्रपनी पत्नी को प्रतिवर्ष सतान 
उ्पन्ल फरने के लिए मजबूर फरने का साहस कर सकेगा ?” 

मैं मौन रटा । 

"बहिन देशों । उनका यह कार्य अपनी पत्नी को धीरे-धीरे यत्रणा देकर 
मार उतने + समान ही है | क्या यह नहीं है ? और मनृष्य-समाज में क्योकर 
पट हिगी द5 के भय के बिना उसे सम्पादित करने का साहस करता है? 
या सिर्फ इसीलिए बयोडि सम उसका प्रशसक है, और वह श्रात्ममतोप के साथ 
सतति-नियर था परापकृत्य समभता है ।” 

"जपिन उन दृष्टानतों में धर्म ही वास्तव में दोपी हूं, इस बात पर मुझे 
हश्यास नहीं होता। सम्भव है झि अस्च-विज्वासपूर्ण धर्म दोपी हो, परन्तु सच्चा 
एम शेतीं बरी /। उद्दाहरण के तौर पर रवीन्द्रनाथ सनति निरोध के विरोश्री 

मरी ८ै, गय्ति उन्हे फिसी प्रकार भी अधामिक या तास्तिक नही कहा जा सकता ।/ 
गो | जोतिन रपीद्धनाथ बहत से कट्टर सम्प्रदायवादी पुरुषों की नरह 

हियी स्मम्पमक्तित् ये थाभिए ससया से सवध नहीं रखते । प्न्‍्नत धर्म भी 
दब पत्र यो शिशिष हानि नहीं प्‌ चा सकता, जब तक कि उसके विचार किसी 

मसामादिर मगद़ा पारा प्रभान्ति या फार्यान्चिन ने तिये जाय ।' जब तक धर्म 


/ मामा शिाकस हा मनोविज्ञान में प्रतिपादित श्रीयुक्त श्ररविन्द के 


विचारों में इसी ताना जीजिये - 
सा्प्रगय य सर्ने एक संगठित धरामिक सच है। और धर्म का यदि 
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दो-चार प्रति जोडे के हिलाव से सन्तान पैदा करनी चाहिए। यद्यपि ऐसी 
व्यवस्था कर सकना कुछ हद तक कठिन है ।” हम सब फिर हँसने लगे । हि 

कुछ देर बाद मैंने कहा, “यह वडा आब्चर्य हैं कि महात्मा गाधी जैसे 
नह॒दण् व्यक्ति भी सिद्धात के तौर पर सतति-निग्नह के विरोधी है ।” 

रसेल ने कहा, “वह अवच्य विरुद्ध होगे, क्योकि वे अत्यन्त घामिक प्रकृति के 
व्यक्ति हैं। मैं ऐने देशभक्त धामिक भारतीय नेताझो से, जो धर्म के आधार 
पर सनति-निग्नह के विरोधी है, और उसके द्वारा स्त्री जाति की गुलामी को 
कायम रखे हुए है, केवल यह प्रब्न पूछना चाहता हू कि उनका ध्येय एक स्वततन्न 
समाज की रचना करना है भ्रथवा वे गुलामों के समाज की सृप्टि करना चाहते 
हैं ? क्योंकि वह जाति, जो अपनी स्त्रियो को अपने स्वार्थके लिए गुलाम बना- 
कर रखती है, उसे यदि ब्रिटिग लोग गूलाम बनाये हुए है, तो उनके विरुद्ध 
विकायत करने का उसे क्या अधिकार है ? जब हम अपने अ्रधीनस्थ व्यक्तियों 
पर अत्याचार करते है, तव यदि हमारे ऊपर शासन करनेवाले व्यक्ति भी हम 
पर उसी तरह अत्याचार करे तो हमे उनके विरुद्ध ओर मचाने व नाराजगी 
प्रगट करने का क्या हक रह जाता है ?” 

मूर्य की तरफ देखते हुए श्रीमती रसेल ने कहा, “बट्रें ग्ड, श्राग्नो घर चले, 
चाय को पहले ही बहुत देर हो गई है।” 

हम सब बडे हुए। लौटते हुए रास्ते मे मैंने मिस्टर रसेल से पूछा, “क्या 
आपका विचार निकट भविष्य ने भारत जाने का है ?” 

उन्होंने उत्तर दिया, “मेरे लिए घायद यह सभव न होगा, क्योकि मैंने 
अभी अपने ऊपर नये स्कूल को चलाने का उत्तरदायित्व लिया है, इसलिए 
मेरे लिए इच्छा रहते हुए भी अभी पर्याल काल तक भारत जाना श्रत्यत 
कठिन है ।! 

“लेकिन झ्राप जाना ही क्यों चाहते है ? अभी थोड़ी देर पहले आपने 
कहा था कि वर्तमान भारत की मनोवृत्ति मध्यकालीन यूरोप की मनोवृत्ति के 
समान है । क्या मध्ययुग को अपनी आँखो से देखने के लिए आप वहाँ जाना 
चाहते है ?” 

“तुम इसे इस प्रकार भी कह सकते हो । परन्तु मैं वास्तविकता को अपनी 
भ्राजो से देखना चाहता ह ताकि मुझे भारत का सच्चा अनुभव हो सके, जो वहाँ 
जाए बिना होना कठिन है । लेकिन कैम्ब्रिज व ऑॉक्सफोर्ड में शिक्षा प्राप्त करने 
वाले भारतीय विद्याथियों के विष्वासों को देखकर वर्तमान भारत के बारे में 
मेरा उत्लाह कुछ भिथिल हो गया है ।” 

“हां, मैं मानना ६. कि उनकी सकुचित देशभक्ति आपको कभी पसन्द नही 
हो सकती ।” 


ब्रेण्ड रसेल (२७ 


"मुझे उनकी देशभक्ति की उतनी परवाह नहीं है, यद्यपि वैयव्तिक 
रूप से देशभक्ति का प्रचार करने की अपेक्षा मैं मर जाना अधिक पसन्द करता 
हैं--लेकिन उनका प्राचीन रूढियो के प्रति भाग्रह मुझे खटकता है। मै जानता 
हूँ कि प्राचीन रूढियाँ सव जगह ही अत्यन्त दूषित हे, और ऐसा कोई कारण 
नहीं दिखाई देता कि भारत में भी वे ऐसी ही न होगी ।” 

उन्होंने भ्रपणा कथन जारी रखते हुए कहा, “महात्मा गाघी ने रूस का 
निमत्रण उसके नास्तिक होने के काणर ठुकरा दिया है, इसे मै खूब समभत्ता ६ । है 

और पुन जब हम निकट भविष्य में भारत की स्वतत्रता की सम्भावना के 
बारे में चर्चा करने लगे तो उन्होने कहा, “मेरे विचार से इस प्रकार व्यवहार 
करके भारत वडी मूर्खता करेगा । यह कल्पना करना सर्वथा निरभेंक है कि वह 
नास्तिकों के साथ मिलकर कार्य नहीं कर सकता । इस समय नास्तिक रूस ही 
एक ऐसा देश है, जिसकी भारत मे दिलचस्पी है ।” 

“पर क्या वास्तव में झापका यही विश्वास है कि रूस मदद करेगा ?” 

“हूँ । मेरा विद्वास है कि रुस भ्रवश्य सहायता करेगा, क्योकि परिचम के 
विरुद्ध एशिया की मदद में ही उसका स्वार्थ निहित है। चीन की तरफ देखो । 
क्या वह उसकी मदद नहीं कर रहा ? लेकिन, उन्होने कुछ देर विचार करने के 
वाद कहा, “यह एक ही दिन में सम्भव नही है । वल्कि मेरा विचार है कि शाति- 
काल में भारत रूस की सहायता का पूरा लाभ नहीं उठा सकता ।” 

“तो कब उठा सकेगा ? ” 

“एक और महायुद्ध अवश्यम्भावी हे। भर उस समय जवकि ब्रिटेन इसमे 
खुद बुरी तरह उलभा हो, भारत को अपना श्रवसर देखना चाहिए | और मेरे 
ख्याल मे भारत इस समय से पूर्व स्वतत्र न हो सकेगा ।” 
जून २७, 

अगले दिन जब मै अपने होटल मे दोपहर का भोजन कर रहा था कि रसेल 
झा गये और मेरे समीप बैठ गये । 

मैंने कहा, “मिस्टर रसेल, मैं ्रापको एक बडी रोचक बात सुनाता हैं। लन्‍्दन 
मे मेरी पडोसिन व भारतीय दर्शनशास्त्र मे दिलचस्पी रखनेवाली एक भ््रेज 
महिला ने मुझे झापके विरुद्ध अभी-अभी सावधान किया है।” 

मिम्टर रसेल ने हँसते हुए पूछा, “वह कौन भद्र महिला है ? मैावा 

करता टू कि वह जरूर एक थियोसोफिस्ट महिला होगी । इस देश मे उनकी 
पर्याप्त सख्या है ।” 

“मैं ठीक-ठीक नहीं कह सकता । मैं केवल इतना ही जानता हें कि वे एक 


अध्यात्मवादी है। वह मुझे एक दिन एक ऐसे स्थान पर ले गई थी जहाँ पर 
वे प्रेतात्माओ की फोटो लेते है।” 


१२८ महापुरुषो के साथ 


“हा, नेकिन सिद्ध-हस्त अन्वेषक जो वहाँ जाते है इसकी असलियत को 
शीघ्र ही जान लेते है।' 

“पर जो भी हो, मुझे ऐसा अनुभव होता है कि इसमे कुछ-त कुछ-सत्य अवश्य 
ह 

“हाँ, निग्बय ही उसमे कुछ-त-कुछ तो अवश्य है, लेकिन, इतना नही जितना 
वे इसे बढ़ाकर वतलाने है। कम-से-कम भ्रव तक कोई ऐसी निर्णयात्मक साक्षी 
उपतब्ध नहीं ह, जिससे कि मृत्यु के वाद चौतत्य की सत्ता स्वीकार की जा 
सके । 

उन्होंने कहा, “मैं तुम्हे इस बारे मे एक मजेदार घटना सुनाता ६। एक 
दफा मेरे एक अध्यात्मवादी मित्र ने मुझे वडे आडम्बरपु्वंक लिखा, कि ससार 
में यदि कोई भी ऐसा भ्रदन भ्रापके सामने है, जिसका कि श्राप उत्तर चाहते है 
तो बह अपने समाधि-संदेशों द्वारा उसका उत्तर भापको दे सकता है। मैंने 
'शक्ति' के सम्बन्ध में एक वैज्ञानिक प्रइन उसे लिख भेजा । उसकी चतुर प्रेता- 
त्माग्रो ने बड़े भ्राइम्बर के साथ ऐसी रहस्यमय निरथथंक बकवास मे उसका उत्तर 
देने की कृपा की, जिससे किसी के ज्ञान में तिलमात्र भी वृद्धिसभव न थी । उत्तर 
में मैने उसे लिख भेजा कि आपकी ग्ात्माये और किसी विषय में चाहे कितनी 
भी पारदर्शी क्यों न हो परन्तु यह श्रुव सत्य है कि विज्ञान व भौतिक शास्त्र 
का उन्हें तिलमात्र भी ज्ञान नही है ।” 

“परन्तु क्या आप इस वात पर विश्वास नही करते कि मृत्यु के बाद हमारी 
चेनना किसी-न-किसी रूप में विद्यमान रहती है ?” 

/इसके पक्ष में कोई भी साक्षी उपलब्ध नही है।" 

मैने प्रत्युत्तर में कहा, “परन्तु इसके विपक्ष में भी तो कोई साक्षी उपलब्ध 
नहीं हे ?” 

“यह्द मैं मानता हूँ । परन्तु जिस वस्तु के पक्ष मे कोई साक्षी उपलब्ध नही 
है, उस वस्तु में विष्वास करना कदापि बुद्धिसगत नहीं है, और यह बहुत-कुछ 
उस व्यविन के विश्वास के समान हैं जोकि अपने घोड़े पर सवार होकर ह॒ठपूव॑ंक 
यह आग्रह करना है कि जिध्त घोड़े पर वह सवार है भ्रवश्य वही विजयी होगा 
जबदि उसकी पराजय वी भी उतनी ही सभावना विद्यमान है।" 

किन्तु क्या आप सचमुच यह विव्वास करते है कि यह सब सुन्दर संगठन 
व मफनताए जो कि हमारी शक्तियों के प्रगतिशील एकत्रीकरण द्वारा सभव 
हुई है, भ्रन्त में एक अर्थहीन विराट शून्यता व नास्ति मे विलीन हो जाएँगी ?” 

इसमे मदेह ही क्या है ? एक फूटवाल की टीम दलवद्ध होकर अनेक प्रकार 
के प्राश्च्यंजनक बेल दिखानी है, लेकिन फिर भी भ्रन्ततोगत्वा उसे छिन्न-भिन्‍न 
व विनप्ट होना ही पडता है । ' 


बट्रेंण्ड रसेल १२६ 


“मैने फिर आग्रहपूर्वक कहा “परन्तु जब इस बात का कोई निश्चित 
प्रमाण नही है कि हमारे गरीर की मृत्यु के साथ ही हमारा चैतन्य भी नष्ट हो 
जाता है, जैसा कि टेनीसन ने अत्यन्त सुन्दर बब्दों में कहा है, कि जब कोई 
सिद्ध करने योग्य वस्तु सिद्ध नही की जा सकती, और न ही उसे अप्रमाणित 
किया जा सकता है, तब क्यो न सदेह के प्रकाशमय पहलू को ही ग्रहण किया 
जाया 7” 

“कोई प्रत्यक्ष प्रमाण नही है, यह ठीक है। लेकिन सभावना उसी दिशा में 
अधिक प्रतीत होती है क्योकि भ्राज तक देह की सहायता के बिना मन का 
प्रकाश कही भी सभव नही हुआ है । इसलिए युक्तिपूर्वक यह कहा जा सकता 
है कि यह भी गरीर का ही काय॑ है।” 

“तो आप 'इस सम्वेदन' की व्याख्या किस प्रकार करते है ? ” 

“यह भी दैहिक व्यापार ही हो सकता।है--सभवत हम झ्राज तक केवल यह 
भ्राविप्कार नही कर पाये है कि किस माध्यम द्वारा विना तार के तार की तरह, 

यह कार्य करता है । इसलिए मै कोई ऐसी दृढ साक्षी नहीं देखता जो इस बात 
को पुष्ट कर सके कि हम हमेशा जीवित रहते है ।” 

थोडी देर मौन रहने के वाद वे फिर कहने लगे, “इसके अतिरिक्त मुझे तो 
हमेगा जीवित रहने की इच्छा भी नही है ।” 

कुछ आइचर्यान्वित होकर मैंने पूछा, “क्यों ? क्या जीवन आपको प्रिय 
नहीं लगता ? ” 

“यह मेरी मनोवृत्ति के ऊपर निर्भर करता है । कभी-कभी मुझे जीवन प्रिय 
लगता है, परन्तु कभी-कभी नहीं। जिस प्रकार जव तुम्हे क्षुपा लगी होती है, 
तव तुम भोजन को देखकर प्रसन्न होते हो, लेकिन जब तुम्हारा पेट खूब छक 
जाता है, तव तुम उसी में एक प्रकार की भ्रुचि प्रनुभव करने लगते हो । जीवन 
के बारे मे भी ठीक इसी प्रकार है ; कभी वह अच्छा मालूम होता है, कभी 
नही । परन्तु वास्तव में यह एक सर्वथा भ्रसगत वस्तु है। वास्तविकता तो यह्‌ 
है कि हमे सर्वथा यह स्मरण रखना प्रावव्यक है कि इस वात का कोई भी प्रमाण 
नही है कि सृष्टि रचना अपने कार्य में हमारी इच्छा व भ्रनिच्छा, रुचि व अरुचि 
का जरा-सा भी स्याल करती है। इसलिए जीवन के सवध मे विचार करते समय, 
हमे भ्रपनी इच्छा और भ्रनिच्छा की घारणा को दूर करके ही उसकी घटनाओं पर 
विचार करना चाहिए। यही हमारे लिए असली वीरतापूर्ण उत्साहप्रद मार्ग 
है! और उन्होने श्रपना कथन जारी रखते हुए कहा "अन्तत हमने आज तक 


मल जा अमल 
६ “दार्शनिक विचार अपने विस्तृत निरीक्षण मे, ससार को शत्रु व मित्र, 
सहायक व विरोधी, अच्छा व बुरा आदि दो प्रतिहन्दी कैम्पो में विभवत 


१३० महापुरुषो के साथ 


सत्य के पथ्र पर जो कुछ भी प्राप्ति की है, जीवन और प्रकृति को समभने में जो 
कुछ भी सफलता मिली है, वह सव जीवन भौर उससे सबंध रखने वाली 
वस्तुओं के निष्पक्ष भाव से विग्लेपण व परीक्षण द्वारा ही सभव हुईं हैं। भौर इस 
प्रकार की निष्पक्ष व श्रावेगहीन अनसधित्साद्वारा ही हम इससे भी महत्तर व 
गभीर सत्य के निकट पहुचने की श्राशा कर सकते है ।” 

गम्भीरतापूर्वक वह कहते गये “भौर घम्मं के प्रति मेरी विरक्ति का 
यह एक श्ौर कारण है, क्योंकि धर्म हमे जीवन के प्रति प्रयत्नपुर्वक एक विप- 
रीत दृष्टि से देखना सिखाता है । १ह जीवन को व्यक्ति की व्यक्तिगत इच्छा- 
ग्रनिष्छा, कामना-वासना रुचि व अरुचि आदि घारणाओो द्वारा समभने का 
प्रयत्त करता है । इसी का यह फल हैं कि जितनी ही वृद्धि हुईं है, मनुष्य की 
उतनी ही हानि हुई है । 

“क्या झ्ापका यह अ्रभिप्राय है कि धर्म के उद्भव से पहले मनृष्य की 
अ्रवस्था इससे बेहतर थी ।” मैंते आ्ाइचर्यपूर्वक पूछा । 

“हाँ, कई बातो में बेहतर थी। असभ्य व बबंर मनुष्य अपने परिवार, 
स्वजाति वाँधव और प्रकति मे अधिक आनन्द लेता था, वह इस बात की पर- 
वाह न करता था कि प्रकृति उसकी इच्छाझ्रो व झ्राकाक्षाओ्रों के अनुकूल कार्य 
करती है या नही ? यह घमं ही है जिसने और दूसरो के प्रति उदासीन कर 
दिया है। इसने उसे और अधिक स्वार्थी तथा आत्मकेन्द्रित वना दिया।' 

“लेकिन भ्राप रहस्यवादियो मे निचली श्रेणी के व्यक्तियों के बारे मे ही 
ऐसा कह सकते है। उदाहरण के लिए बुद्ध को ही लीजिये। उसने कही भी 
मनुष्य को स्वार्थरत होने की शिक्षा नही दी है।” 


नही करता--यह सबको निष्पक्ष भाव से देखता है। विशुद्ध दाशनिक 
विचार यह सिद्ध करने की चेप्ठा नही करता कि शेष ससार मनुष्य के 
सदृथ है। जान की समस्त उपलब्धि आत्मा की ही अभिवृद्धि है, लेकिन 
यह अभिवृद्धि तभी ठीक तरह प्राप्त की जा सकती है, जवकि सीधे तौर से 
उसकी अभिलापा न की जाय । यह तभी सभव है जबकि केवल सत्य ज्ञान 
प्राप्ति की ही इच्छा प्रवल हो, और जब कोई भी ऐसी इच्छाये जो उसके 
नध्य को कसी विशेष रुप में देखना चाहती है, उसे दुपित न कर पायें । 
- दाशनिक समस्याये' रसेल । 

१ श्री अरविन्द के विचारों की इससे तुलना कीजिए (मुझे लिखे एक 
पत्र मे) -“किसी हद तक अब सारे धर्म फीके पड चुके हैं। प्रकाश मे 
प्रवेश करने के लिए झ्रात्मा के लिए एक नये विस्तृत द्वार की, एक ऐसे 
द्वार की, जिसमे वर्षमान बुद्धि और हृदय उसका अ्रनुसरण कर सके, झाव- 
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उन्होने उत्तर दिया ” मै तुम्हे पहले ही कह चुका हूँ कि धामिक ससार 
मे मैं केवल बुद्ध को ही पसद करता हूं । वास्तव में मुझे उसके व्यक्तित्व मे 
कोई भी आपत्तिजनक वस्तु दिखाई नही देती । परन्तु उसके शिष्यो ने उसे 
जिस रूप मे चित्रित किया है उससे जरूर मेरा मतभेद है ।* 

“यदि आपको बुद्ध के उपदेशों मे कोई भ्रापत्तिजनक वस्तु प्रतीत नही होती, 
तो उसके पुनर्जन्मवाद के बारे मे भ्रापकी क्या सम्मति है ? 

मिस्टर रसेल ने तत्परतापूर्वक उत्तर दिया “उसने इसका प्रचार नही 
किया, अलवत्ता, उसके शिष्यों ने उसके नाम पर ऐसा किया है। क्‍या उसने 
श्रपने भ्रन्‍्त॒ समय मे, जबकि उसके शिष्यो ने उसकी मृत्यु के बाद उसकी 
भ्रात्मा की भ्रविनादिता तथा पुनज॑न्म के लिए प्रार्थना की, तब अवज्ञापूर्वक 
हँसते हुए उनका उपहास न किया था ? ” 

“अच्छा तो ईसा के वैयक्तिक जीवन के सबंध मे झ्रापको क्या भ्रापत्ति 
है ? उसके शिष्यवर्ग की उसके सबंध में की गई व्यास्याओ्रो का ख्याल छोड 
दीजिए ।” 

“सबसे प्रथम उसका नरक व नरकाग्नि' आदि का युक्तिशून्य प्रचार और 
फिर दैहिक भानन्द के प्रति निर्थंक वेराग्य। उदाहरण के लिए क्या उसने 
नही कहा कि जो किसी स्त्री को काम वासना की दृष्टि से देखता है, वह पहले 


इयकता भ्रनुभव की जा रही है ।” जहाँ तक रहस्यवादियो का भअन्य 
प्राणियों से पृथकता का सबंध है, मैं आपके सम्मुख एक रहस्यवादी का 
दृष्टिकोण प्रस्तुत कर रहा हूँ. “पर यदि हमारी श्रपनी पूर्णरूप मे मुक्ति 
भी हो जाय तो भी अन्य प्राणियों के कष्ट व ससार की वेदना, ये ऐसी 
चीजे है जिनके प्रति कोई भी महान्‌ आत्मा उदासीनतापूर्वक नही देख 
सकती । सब प्राणियों के साथ एक एकता है, जिसे हमारा भ्न्तर 
अनुभव करता है। और भ्न्य प्राणियों की मुक्ति भी भ्पनी मुक्ति के 
समान ही इसे प्रिय होनी चाहिए । -- दिव्य जीवन, श्री भ्ररविन्द 
मेरे विचार मे यह सिद्धान्त की नरकाग्नियाँ मनुष्य के पापो का दण्ड है, 
एक करता का सिद्धान्त है। यह, वह सिद्धान्त है जिसने ससार मे श्रत्या- 
चार का सूत्रपात किया है, और ससार को निर्देय भ्रत्याचार की श्रनेक 
पीदियाँ दिखाई है, भौर बाइबिल के ईसा को हमे दिया है। यदि तुम ईसा को 
उसी रूप,मे गहण करते हो, जिस रूप मे कि उसके इतिहास लेखक उसे 


प्रकट करते है, तो तुम्हे उसे इसके लिए किसी हद तक अवश्य जिम्मेदार 
मानना होगा । 


नि 


--मैं इसाई क्यो नहीं हूं ”” रसेल 
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है 


ही मपने हृदय में व्यभिचार करने का अपराधी हो जाता है, कैसी अर्ंशून्य 
बकवास है ।” ग 

उनकी इस आलोचना पर हम सब हँसने लगे । उन्होने कहा, “भाओ सैर 
करने चले | जब बाहर सूर्य का प्रकाश उज्जवल हो उठ्ता है, तब मुझसे घर 
में बन्द नही रहा जाता ।” 

जव हम सैर के लिए चल पढे, मैंने कहा, “वैराग्य के बारे मे आपने भ्रभी 
जो आपत्ति प्रकट की थी, क्या भ्रापके विचार मे इसमे कुछ भी सच्चाई व 
वुद्धिमत्ता का श्रश नही है ? क्या जीवन में इसका कुछ भी मूल्य नही है ” 

“किस प्रकार ? 

"आजकल प्राय सभी विचारक यह मानते है कि विचार, कला व साहित्य 
के क्षेत्र मे मनुष्य की जितनी भी सुन्दर रचनाएँ है, वे उसकी ऊध्वेगत काम- 
जक्ति का ही परिणाम है। ऐसी अवस्था में कया यह कहना उचित न होगा 
कि यदि हमारे उच्च कलाकार अ्रपनी सू जनात्मक शक्ति को भ्रनियमित विषया- 
नन्‍द में ही नष्ट कर डालते तो मनुष्य समाज की कितनी हानि होती ? ” 

/हाँ | इसमे मैं भी पूर्णतया विश्वास करता हूँ, भ्ौर इस बात से सहमत हें 
कि कला की उत्कृष्टतम कृतियाँ किसी सीमा तक यौन सयम या ब्रह्मचयं पर 
अवलम्वित है । जिसका यह अभिप्राय है कि उत्कृष्ट कलाकारों को, कला की 
उत्कृष्टतम रचनाओो का निर्माण करने के लिए यह आवश्यक है कि वे अपनी 
काम अवित को ब्रह्म चर्प पालन द्वारा ऊष्बंगामी बताने का प्रयत्न करें । लेकिन 
ग्रन्य क्षेत्रों की तरह इस क्षेत्र मे भी अति का त्याग आवश्यक है । यदि तुम 
उचित रूप से काम शक्ति का ऊध्वेगमन करते हो तब तो ठीक है, वरना यदि 
भ्रत्यघिक दमन द्वारा भ्रपनी तुम इन्द्रियो का जबरदस्ती श्रवरोध करोगे तो तुम्हे 
उसका मूल्य चुकाना पडेगा | क्योकि काम दमन का बदला जरूर लेता है।” 
इतना कहकर उन्होने कटाक्षपूवंक फिर कहना प्रारभ किया, “परन्तु वैराग्यवादी 
लोगो के मन मे वैराग्य का प्रचार करते समय इस काम शक्ति को ऊध्वंगामी 
करने का कोई विचार नहीं होता | किसी हालत में भी ललित कलाश्रो व 
मनुष्य के समन्वित व्यक्तित्व के प्रति उनकी सद्भावना उनके वैराग्य प्रचार 
का कारण नही है । वे तो सि्फे अपनी इच्छावश परम्परागत नैतिकता के कठोर 
व कट्टर शास्त्रों का प्रतिपादन करते है। और हमारी परम्परागत नैतिकता 
प्राय हमारा अपकार ही करती है, क्योकि उसकी जड में कोई युक्तिसगत 
ग्राधार नही होता, और वह एकदम कठोर व कट्टर होती है ।” 

“इससे आपका क्या भ्र्थ हे ? ” 

“जब किसी कलाकार को कला की सृष्टि करनी हो तव वह ऊष्वंगत काम 
शक्ति की सहायता ले सकता है, परन्तु उसके लिए यह तभी सभव है, जबकि 
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प्रपनी यौन प्रवृति का नियत्रण उसके लिए स्वाभाविक हो श्रर्थात्‌ उसे आग्रह- 
वश यौन प्रवृत्ति के मार्ग मे कृत्रिम रूकावटे डालकर ऐसा न करना चाहिए, 
क्योकि ऐसा करने से उसकी रचनात्मक मूल भावना वास्तव मे उदबुद्ध नहीं हो 
सकती । जब स्वाभाविक रूप से ही सयम की आकाक्षा उदित हो, तभी वह 
सयम फलदायक हो सकता है भर तभी कलाकार अपनी कला की रचना मे 
सफल हो सकता है । इसके विपरीत, यौवन प्रवृत्ति पर जबरदस्ती लादा हुआा 
दमन, श्रन्तत जीवन के प्रति हमारे दृष्टिकोण को विकृृत बना देता है और 
उससे किसी सुन्दर कला का निर्माण सभव नहीं हो सकता ।” 

“परन्तु कोई व्यक्ति इस बात को कैसे जान सकता है कि कहाँ तक उसे 
प्रपनी इन्द्रिय-वासना की तृप्ति करनी चाहिए, और कहाँ तक उसका नियमन 
करना चाहिए ?”! 

“समाज मे पाँच प्रादमियो के बीच रहते हुए, मनुप्य को जितना आत्म- 
सयम करना पडता है, मेरे विचार मे उससे और अधिक वीरतापूर्ण सयम की 
उसे आवश्यकता नही है।' 

“क्या आप अपने अभिप्राय को और अधिक स्पष्ट करने की कृपा करेगे ? 

“समाज मे रहते हुए, नाना क्षेत्रों मे, जिन स्त्रियो द्वारा हम आक्ृष्ट होते 
है, उन सवको पा सकना हमारे लिए भ्रसभव है और इस प्रकार जिन्हे हम 
प्राप्त नही कर सकते, उनके लिए हमे आात्म-सयम करना ही पडता है। उस 
सयम के फलस्वरूप हमारे अ्रन्दर पर्याप्त यौन शक्ति का सचय हो जाता है । 
कला सृष्टि के लिए, इससे और भ्रधिक सयम की मुझे भ्रावश्यकता प्रतीत नहीं 
होती ।” उन्होने विनोदपुर्वक कहा । 

मैंते चकराकर पूछा, “क्या उत्कृष्ट कोटि के समस्त कार्य कलापो के लिए 
यौन शक्ति का यह ऊरध्वंकरण आवश्यक है?” 

उन्होने कुछ देर विचार के वाद उत्तर दिया, “मेरे विचार मे ललित कला की 
सृष्टि व ज्ञान सृष्टि मे इस वारे मे कुछ भ्रन्तर है | अर्थात्‌ वैज्ञानिको के बौद्धिक 
कार्य यौन तृप्ति के फलस्वरूप और भी अधिक अच्छी तरह सम्पन्न होते है । 
लेकिन ललित कला के यृष्ठा कलाकार के पक्ष मे यौन संयम आवश्यक है ।” 

परन्तु कलाकार को अपनी सृष्टि के लिए इतना अधिक मूल्य क्यों देना 
पडता है ? जबकि वैज्ञानिको को इतना मूल्य नही देना पडता ?” 

मिस्टर रसल ने सस्मित स्वर मे उत्तर दिया, “ऐसा कौन भ्रधिक मूल्य उसे 
देना पडता है ? एक दिन के लिए कवि, अपने प्रति अपनी प्रेमिका मे समवत 


कुछ उदासीनता का भाव पाता है, परन्तु एक सुन्दर कविता की रचना करके 
वह शीघह्न ही उस पर पुन विजय प्राप्त कर लेता है। दूसरे दिन ही वह फिर 
प्रसन्‍न हो जाती हैं। क्या ऐसा नही होता ।” 


यह चुनकर हम सव हँसने लगे । और हास्य प्रवाह के रुकने पर वह फिर 
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कहने लगे, “मैं सामान्य कलाकार के बारे में ही यह कह रहा हूं। मै उसकी तुलना 
उस नरमयूर के भाथ करता है, जोकि मयूरी के उससे विरक्त व उदासीन हो 
जाने पर उसे प्रसन्‍न करने के लिए अपने पश्लो को फैलाकर आडम्बर के साथ 
नृत्य करता है। यदि वह उससे विरक्त न हौती, अथवा इस प्रकार नखरे न 
करती होती, तो शायद वह कभी भी ऐसे नृत्य का अभिनय न कर पाता । इस 
प्रकार श्रपनी विरक्ति व ह5 द्वारा वह अपने प्रेमी की आ्रॉडो में अपने मूल्य को 
बढाती है, क्या ऐसा नही है ?” 

इसके ग्रनन्तर भिन्‍न-भिन्‍न युगो में मनुष्य की बौद्धिक शक्ति के तारतम्य 
को लेकर चर्चा होने लगी । रसेल ने जन साधारण मे प्रचलित इस विचार से 
कि जीवजगत में क्रम विकास से तात्पयं, क्रमश उन्नततर जातियो के विकास 
से है, अपना विरोध प्रकट करते हुए कहा। “क्रम विकास से तात्पर्य सिर्फ उस 
परिवतंन से है जो कि एक जाति को अपने आपको परिवर्तित होती हुई परि- 
स्थितियों के भ्रनकूल बनाने के लिए अपनाना पडता है। उदाहारण के लिए 
केचुआ एक ऊँचे दर्ज का विकसित प्राणी है, परन्तु हम इस तथ्य को साधारण- 
तया नहीं समभते ।” 

“क्या भ्ापके विचार भें आजकल के मनुष्य की झौसत बुद्धि, उत्कृष्टता की 
दृष्टि से पहले युगो के मनुष्यों से भ्रधक विकसित नही है। तुलना के लिए 
ग्रीकयुग के मनुष्यों को लीजिये ।” 

“यदि ग्रीक लोगो के बारे में तुम पूछते हो, तो मै कहगा कि ग्रीक लोगो 
की बुद्धि की तुलना मे श्राजकल के औसत मनृप्य की वृद्धि कोई क्षमता ही नहीं 
रखती ।” 

“आ्रापके विचार में हम उनसे हीनतर है २” 

“हां, निस्मदेह ।” 

“लेकिन हमारी सफलताये, हमारे कार्य कलाप-- 

“ग्रोह | तुम विवादग्रस्त विषय को उलभाझ्नो नही । जगत व प्रकृति के 
सबंध में ग्रीक लोगो का जितना ज्ञान था, उसकी श्रपेक्षा हमारे ज्ञान भडार का 
कुल योग उमसे बहुत भ्रधिक है, भ्रौर इसलिए हमारी सफलताये व कीति कलाप 
भी उनसे प्रधिक है। ठीक इसी प्रकार जैसे कि भ्राइन्स्टाइन न्यूटन की भ्रपेक्षा 
ऊँचे पहुच गये है, क्योकि वे न्यूटन के कयो पर खडे हो सकते थे ।” 

“तो आप आ्राइन्स्टाइन को न्यूटन की भ्रपेक्षा वडा नही मानते ?” 

स्वाभाविक क्षमता की दृष्टि से मै उन्हे न्यूटन के समकक्ष मानता हूँ, और 
न्यूटन के बाद एक वही ऐसे वैज्ञानिक हुए है जिन्हें कि उसके समान कहा जा 
सकता है। परन्तु हम गीकवासियों के सवध में वात कर रहे थे। कल्पना 
कौजिए ऊ्ि यदि वीस हजार ग्रीक वालको को किन्‍्ही शीतल यत्रो द्वारा सुरक्षित 
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रखा गया हो, और आज वे हृठात्‌ पुन्नीवित होकर हम लोगो के बीच में उप- 
स्थित हो जाये, तो उनमे से उत्कृष्ट प्रतिभाशाली बालक, आज के हमारे 
सचित ज्ञान व उपकरणो की सहायता से, हमारे उत्ह्ृष्ट प्रतिभाशाली व्यक्तियों 
में स्वतत्रतापूवंक सिर ऊँचा करके विचरण करेगे । इससे मेरा यह अभिप्राय 
नही है कि ग्रीक लोगो के समसामयिक अन्य देशवासी मनुष्य भी ग्रीक लोगो 
के समान ही प्रतिभाशाली थे । मेरी यह धारणा ग्रीस देशवासियो के लिए ही 
है, अन्य देशवासियों के लिए नहीं |” 

“बदि इतने वर्षो मे भी मनृष्य की बुद्धि मे विशेष प्रगति नही हुई है, तो 
भविष्य मे ही मनुष्य की प्रगति की क्या विज्येष आशा व सभावना हो सकती है ? ” 

“शाशा हो सकती है, यदि विज्ञान को और अधिक स्वाधीनता दी जाय ।” 

४धविज्ञान द्वारा ?” 

“हाँ | यह केवल हमारी नस्ल को उन्नत करने का ही प्रश्न है। यदि हम 
वैज्ञानिक अन्वेषण द्वारा प्राप्त अपने ज्ञान को अपनी नस्ल के सुधार मे उपयोग 
कर सके तो हम झाते वाले अपने उत्तराधिकारियो की नस्ल में आदचरयंजनक 
उन्नति कर सकते है। सक्षेप मे यह इस प्रकार सभव है --यदि विज्ञान को 
स्वाधीनता दी जाय, तो वैज्ञानिक लोग केवल उत्क्ृष्टतम मनृष्यो को ही गर्भा- 
धान करने की व्यवस्था कर देगे, और साधारण मनुप्यो को सभोग के अधिकार से 
वचित न करते हुए भी कृत्रिम साधनों द्वारा गर्भाघान से निवृत कर देंगे । इस 
प्रकार विज्ञान की सहायता द्वारा हमारी चमत्कारिक सफलता व कीरति का कोई 
झ्त न होगा । आवश्यकता केवल इस बात की है कि हम अपने अध-विश्वासो 
को तिलाजलि देकर विज्ञान पर पूरा भरोसा रखें ।” 

“परन्तु क्या यह सभव है ? ” 

“इस बारे मे भ्रभी निश्चित रूप से कुछ कहना बहुत कठिन है। युरोप मे 
कैथोलिक चर्च के अनुयायी गर्भ निरोध को धर्म या नीति के विरुद्ध कहकर 
उसकी निन्‍दा करते है। इसके विपरीत वैज्ञानिक लोग चुने हुए गर्भ निरोध 
द्वारा तस्‍ल की आइचर्यजनक उन्तनि में विश्वास करते है । गत पचास वर्षो के 
अन्दर हम लोगो की औसत बुद्धि मे विज्ञान का निरादर करने के कारण श्रव- 
नति ही हुई है। उस कैथोलिक चर्च को धन्य है, जिसमे विध्वास के कारण 
अयोग्यतम मनुष्यो ने ही अधिकतम अयोग्य सतानो को जन्म दिया है, जबकि 
योग्य मनृष्यो ले धर्म व चर्च की निन्दा की अवहेलना करके सतति निग्रह के 
साधनों का झाश्रय लेकर कम सतानो को जन्म दिया है। इस प्रकार यह 
विज्ञान और धर्म के वीच एक प्रकार की प्रतियोगिता चल रही हे, जबकि 


विज्ञान मनुष्य की नस्ल की उन्नति चाहता है, धर्म जाति के अधघ पतन का 
शोर मचाता है ।” 
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“क्या श्रापके विचार में अन्त में विज्ञान विजयी हो सकेगा ? 

“मुरोप में विज्ञान की विजय की मुझे विशेष झ्राशा नहीं दिखाई देती ।” 
रसेल ने सदिग्ध स्वर मे कहां, “हमारी एकमात्र श्राशा अमेरिका पर निर्भर है, 
जिसने कि अपने राज्य मे वैज्ञानिक साधतो द्वारा भ्रयोग्य मनुष्यो के बीज को 
निष्क्रिय करना प्रारभ कर दिया है। यह उचित दिशा मे एक महान कदम है ।” 

“किन्तु यदि युरोप अमेरिका का अनुसरण नहीं करता, तब क्या होगा ? ” 

“यदि अ्रमेरिका भ्रपने पथ पर बरावर ,अग्रसर होता जाय, तो युरोप के 
उसका अनुसरण न करने पर भी कुछ विशेष हानि नहीं है। क्योकि उस पअ्रव- 
स्था में वह बहुत जल्दी ही हम जैसे पतित अधोगामी युरोपियनो की भ्रपेक्षा 
एक उन्नत श्रेणी के मनृष्यो की सृष्टि कर सकेगा, और हमारा बहुत शीघ्र ही 
सर्वनाश हो जायगा। इस प्रकार जब तक कोई भी राष्ट्र उचित दिशा में उन्नति 
के पथ पर अग्रसर है, यह ठीक ही है ।” 

“इस प्रकार निरपेक्षमाव से भ्रपनी जाति के भी सर्वनाश की कामना 
करना अवद्य ही प्रतिशोधात्मक निष्पक्ष चिन्तन है।” मैने हास्यपुवंक कहा । 

“जब तक मनुष्य निष्पक्ष होकर विचार नही करता तब तक उसके चिन्तन 
का वास्तव में कोई मूल्य नहीं है। अब तक मनुष्य ने जो थोडे बहुत सुख व 
झानन्द की उपलब्धि की है, वह जीवन के प्रति उसके आवेगरहित व निरपेक्ष 
दर्शन का ही फल है ।” 

“यह कैसे ?” 

“वास्तविक आनन्द उसी को प्राप्त होता है, जो उन्मत की भाँति उसके 
पीछे नही दौडता और वाह्म पदार्थों में तद्गत स्वाभाविक आनन्द का अनुभव 
करता है। भ्रर्थात्‌ यदि हसी किन्‍्ही वस्तुओ को केवल भ्पने सुख की कामना 
की दृष्टि से प्यार करते है, और उनके अन्दर किसी प्रकार के स्वाभाविक रस 
का ग्नुभव नही करते, तव मृगतृ«्णा के समान आनन्द हमसे अ्रवश्य ही कोसो 
दूर भाग जावेगा ।” 
जून २८, 

अगले दिन लगभग एक वजे मैं उनसे मिलने गया। इधर-उधर की कुछ 
बातचीत के वाद मैंने पूछा, “मिस्टर रसेल ! शान्तिवाद के भविष्य के सबध 

में आपका क्‍या मत है ? 

“मुझे विभेप आशाग्रद नही दिखाई देता ।” 

"तो इसके लिए, इतने लम्बे-चौडे लेख क्यो लिखते है ?” 

“मनृष्य हृदय से थान्ति प्राप्ति के प्रयत्त की सफलता के लिए इच्छुक है, 
इसीलिए वार-बार झ्रमफल होने पर भी वह श्राशा का सहारा नही छोडता। 
परन्तु मुझे भय हैं कि हमारी विरोधी गक्तियाँ पत्यत प्रवल है। गत महायुद्ध 
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ने मेरे भ्रम को दूर कर दिया है 

“बह कैसे ? ” 

“पहायुद्ध के समय यह कहा जाता था कि युद्ध के वतमान साधन इतने भीपण 
हो उठे हैं कि, भ्रन्तत मनुष्य युद्ध के नाम से ही भयभीत होने लगेगे। लेकिन 
यह मनुष्य की मनोवुत्ति को गलत समभने का ही परिणाम है। कारण, मनुष्य 
को पराजय का जितना ही म्रधिक भय होता है, शस्त्र सज्जा के साथ उसकी 
निष्ठुरता व करता व क्र हिंसक वृत्ति भी उतनी ही भ्रधिक उद्दौप्त हो जाती 
है। मुझे यहाँ तक भ्राशका होती है कि आगामी युद्ध मे हमारे उन्नत वैज्ञानिक 
आविष्कार हमे भ्रतर्राष्ट्रीय विध्वल के लिए और भी उत्क्ृष्टतर साधनों से 
सुसज्जित कर देंगे । उदाहरण के तौर पर मनुष्य शत्रु पक्ष के निर्दोब बालक, 
वृद्ध व अ्बलाओ तक की हिंसा के लिए उनके बीच सक्रामक रोगो के कीटाणुश्रो 
को सक्रमित करने मे भी किसी प्रकार की हिचकिचाह2 न करेगा ।” 

“कितनी भयानक कल्पना है ! * 

“अवश्य ही भयानक कल्पता है, लेकिन इससे बच निकलने का कोई मार्ग 
दिखाई नही देता ।” 

“क्य कोई उपाय ही नही है ?” 

“यदि अमेरिका या श्रन्य किसी शक्तिशाली राष्ट्र का समस्त जगत पर 
एकाधिपत्य हो जाय, तब सम्पूर्ण ससार एक साम्राज्य के ग्न्तगंत आ जाने से 
सभवत भिन्‍न-भिन्‍न देश एक भडे के नीचे परस्पर शान्ति से रह सके ।” भोजन 
का समय हो गया था। और भोजन के पद्चाप मैं, रसेल, उनकी धमंपत्नी, व 
उनके दोनो बालक पर्वत की ओर भ्रमण के लिए चल पडें। मार्ग मे मैंने रसल 
से प्रन्‍त्त किया “वेल्ज महोदय ने झपनी विलियम क्लिसोल्ड की दुनिया” नामक 
पुस्तक मे लिखा है कि झाजकल के विचारशील विद्वानो ने माकसंवाद के 
सिद्धातो का सर्वथा खडन कर दिया है। क्या आपका भी यही विचार है ?” 

रसेल ने विचापूर्वक उत्तर दिया “माक्संवाद को सम्पूर्णंत श्रप्रमाणित नही 
ठहराया जा सकता । कारण, माकक्‍्से की नीति मे पर्याप्त सत्य विद्यमान है, इसे 
अस्वीकार नही किया जा सकता ।” 

“उदाहरण के लिए ?” 


मार्क्स ने यह भविष्यवाणी की थी कि वर्तमान परिस्थितियो मे बडें-बडे उद्योगों 
के कर्ताधर्ता मालिको की सख्या क्रमश कम होती जाएगी । अर्थात्‌ उत्पादक शक्ति 
घीरे-धीरे बहुसख्यक मनुष्यो के हाथो से निकलकर थोडे से मनुष्यों के हाथ मे 
आ जायेगी । उसका यह कथन सर्वथा सत्य सिद्ध हुआ है । इसी प्रकार उसके 
इतिहास को आशिक दृष्टि से अध्ययन व व्याख्या करने मे भी पर्याप्त सच्चाई 
है । यह ठीक है कि मनुष्य के इतिहास को केवल आशिक दुष्टि से भ्रध्ययन करने 
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“ऐसा प्रतीत होता है कि जीवन के प्रति आपका कुलीन लोगो का-सा दृष्टि- 
कोण है है 
“इससे तुम्हारा क्या भ्रभिश्नाय है * 
“ऐसा प्रतीत होता है कि भाप यह मानते है कि कुछ मुद्ठीभर व्यक्तियों के 
लिए ही सत्य उपलम्य वस्तु है । 
रसेल ने कुछ उत्तेजित होकर उत्तर दिया “मै किसी भी विश्वास-विशेष 
या नीति-विशेष का पक्षपाती नही हूँ। मैं जीवन को केवल उसके यथार्थ रूप मे 
देखने का प्रयल करता हूँ, यही मेरा एकमात्र लक्ष्य है ।'' 
“क्या आप अपने विचार को कुछ भौर स्पष्ट करने की कृपा करेगे ? ” 
उन्होने मावावेश में उत्तर दिया--जीवन के संघर्ष मे अपनी मन कल्पित 
नैतिक धारणाप्रो को पृथक रखकर व निष्पक्ष होकर क्या तुम इस सरल सत्य को 
नही देख सकते ” भ्पनी पूर्व निभित रुचियो व विश्वासों की रंगीन ऐनक लगा- 
कर, उसी रग मे वस्तुओं का अ्रध्ययत करने की चेष्टा क्‍यों करते हैं? इसके 
विपरीत वस्तुप्रो का निध्पक्ष व नि स्पृहभाव से अ्रध्ययन करने, तथा इस सरल 
सत्य को समभने का प्रयत्न वे क्यो नही करते कि सत्य का हमारी वैयक्तिक रुचियो 
व नैतिक धारणाओं से कोई सम्बन्ध नही है। दृष्टात के लिए मुद्रा को लीजिए । 
मुद्रा हमारे देनिक जीवन मे पेचीदा तौर पर कार्य करती है, भ्रोर हमारे समस्त 
जीवन को प्रभावित करती है। भ्रब यदि मैं यह कहता हूँ कि ऐसे साधाररा व्यक्ति 
के लिए जिसने मुद्रा के बारे मे कोई विशेष ज्ञान प्राप्त नही किया है, यह समभना 
असम्भव है कि मुद्रा किस प्रकार कार्य करती है, तो इससे मेरा यह भ्रभिप्राय 
कभी न होगा कि उसे इस विषय का ज्ञान ही कभी प्राप्त न करना चाहिए, या 
वह कभी इसे प्राप्त ही न कर सकेगा । सेरा कथन एक तथ्य का सीधा-सादा 
वर्शान मात्र है, इससे अ्रधिक कुछ नही । इसी प्रकार जब मैं यह कहता हूँ कि घोडे 
की गंद॑त वृक्षो की ऊँची शाखाओं के पत्रो तक नही पहुँच सकती, लेकिन जिराफ 
की गरदन उन तक पहुँच सकती है, तो मेश यह कथन भी एक तथ्य का निर्देश 
मात्र है, इससे मेरी यह इच्छा प्रकट नहीं होती कि घोडे को भी लम्बी गरदन 
होनी चाहिए। ठीक इसी प्रकार जब हम जीवन की घटना का भ्रध्ययन करते 
है, प्रोर उनमे व्याप्त साधारण नियमो की खोज या स्थापना करते है, तब हमे 
प्पनी इच्छाग्रो व रुचियो को उसमे किसी तरह का दखल देने से रोकना 
चाहिए ।? क्‍या तुम मेरे भाव को समझ रहे हो ? ” कक 2 
१ भानवीय चिंतन का समस्त प्रकृति मे किसी नैतिक प्रयोग की खोज का 
प्रयल, उन जानबूक कर किये गये, दुराग्रहपूर्ण, आत्पनश्नान्ति के कार्यों में 
से भ्रन्यत्तम कार्य है, मानव-आणी के भपने प्रापको-अपने सीमित व्याव- 
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“हुँ ।” मै गुतगुनाया । 
और थोडी देर वाद जब हम समुद्र के सम्मुख एक पहाडी पर एक-दूसरे से 
मटकर बैठ गये, तो रसल ने कहा, “मै प्रभी वातचीत में कुछ उत्तेजित हो गया 
था, उसके लिये क्षमा करना। 
उत्तर मे मैने कहा, मिस्टर रसेल मुझे इसका रचमात्र भी क्षोभ नहीं है, 
सम्मवत मैं ही कुछ भ्रसावधान था | श्रापकी तो यह प्रत्यन्त उदारता है कि 
ग्रापने मेरे अनेक प्रइनों का धैय॑पूर्वक उत्तर दिया है, भौर जहाँ मैंने आपको सम- 
भने में कुछ गलती की है, वहाँ आप मुभसे ही क्षमा की याचना करते है।' े 
रसेल ने नम्नतापुर्वक उत्तर दिया, “प्रश्नों से मैं जरा भी विचलित या उत्ते- 
जित नही होता। लेकिन मेरा यह एक मुख्य लक्ष्य रहा है कि जीवन पर विचार 
करते समय, हम निष्पक्ष भाव से ही उस पर विचार कर सके, भ्रथवा बाह्य वस्तुभो 
की परीक्षा करते समय अपनी नैतिक धारणाओ द्वारा उसे तिलमात्र भी प्रभावित 
न होने दे । वैज्ञानिक मनोवृत्ति का यही एकमात्र सार है।” 
प्रभावित होकर मैंने कहा, “मिस्टर रसेल, मैं भ्रापका भ्रभिप्राय ठीक तरह 
समझ रहा हूँ, परन्तु मैने आपसे जो यह प्रइन किया था कि क्या आप दाशंनिक रूप 
से वृद्धि के प्रजातन्त्र की अपेक्षा उसकी कुलीनता मे अधिक विदवास रखते है, 
उसके मूल में यह कारण था कि एक समय मैं टॉलस्टॉय झौर उनके शिष्य महात्मा 
गाघी के इस विचार से बहुत प्रभावित हुआ था कि कला व विचार के क्षेत्र मे 
मनुष्य की उच्चतम रचनाये वही है जो जनसाधारण के हृदय को स्पश कर सके, 
परन्तु कुछ समय से मेरे मन मे इसकी सत्यता के बारे मे सदेह पैदा हो गया है ।”” 
रसेल ने सामने की तरफ देखते हुए उत्तर दिया, “टॉलस्टॉयवाद के सम्बन्ध मे 
मनोविश्लेपण द्वारा कुछ अत्यन्त मनोर जक नूतन परिणामों की उपलब्धि हुई है। 
यह रुसी महात्मा एक अत्यन्त अ्रहकारी व्यक्ति थे, जैसा कि उनकी फोटो से स्पष्ट 
प्रतीत होता है। किन्तु दुर्भाग्य से वह जितने अहकारी थे, उतने सुसस्क्ृत न थे। 
इसलिए उनके इस भ्रहकार व आात्म-प्रेम ने उन्हे अज्ञात रूप से एक ऐसी दाशनिक 
कल्पना करने के लिये वाध्य किया कि जिसके भ्राधार पर वे जिन वस्तुग्नो को 
स्‍्वय न जानते व समझ सकते थे, उनसे वह अपने-प्रापको ऊँचा समझ सके। 
टॉलस्टॉयवाद का यही मनोव॑ज्ञानिक सार है। उसने प्रपने भ्ज्ञान को भी एक गुण 
में परिवर्तित करने की चेप्टा की है।” 
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हारिक मानवीय स्वरूप का --सब पदार्थों मे अ्रध्ययन क रमे व उनको अपने 
वैयक्तिक रूप से विकसित दृष्टिकोरा से निर्शंय करने के दयनीय प्रयत्नो 
में मे अन्यतम प्रयत्न है, जो कि उसे यथार्थ ज्ञान भौर पूर्ण दर्शन की प्राप्ति 
से बलपूर्वक रोकता है ।”/ “दिव्य जीवन”'--श्री श्ररविन्द 


बर्द्रेण्ड रसेल हम 


“मनोविश्लेपक फ्रायड के सम्बन्ध मे आपकी क्या सम्मति है ?” 

“मैं उन्हे एक महाच्‌ व्यक्ति मानता हूँ, यद्यपि मै उनकी सव बातो से सहमत 
नही हूँ।'' 

“किस बात मे आपका उनसे मतभेद है ? 

“उदाहरण के लिए उसकी इस बात से मैं सहमत नही हैँ कि जीवन की सब 
प्रवृत्तियों के मुल में कामवासना निहित है। दुप्टात के तौर पर मेरी सम्मति में 
ज्ञान-प्रेम यौन-प्रदृत्ति के ऊध्वीकरण का फल नही है, यद्यपि ललित कलाओो की 
रचना के बारे मे उसका यह कथन सत्य है। ज्ञान-प्राप्ति की इच्छा के मूल मे मेरे 
विचार से यौन-प्रवृत्ति के ऊष्वीकरण की अपेक्षा शक्ति-प्रेम का ऊध्वीकररण ही 
कारश है।” 

“ यह कैसे ? ” 

“व्योकि ज्ञान से गक्ति की उपलब्धि होती है। श्रपनी इच्छा के भनुसार 
मनुष्यों व प्रकृति का नियस्त्रण॒ करने की क्षमता का नाम ही शक्ति है, भौर ज्ञान 
द्वारा इस योग्यता की वृद्धि होती है ।'' 

तदुपरान्त रसेल हिमशीत्तल जल मे स्नान करने के लिये चले गये और मै 
श्रीमती रसेल के साथ वार्तालाप करता रहा । 

मैंने उनसे पछ्ा, “हूस के बारे मे भ्रापका मिस्टर रसेल से कुछ मतभेद है 

उन्होने उत्तर दिया, “नही। मौलिक प्रइनो पर हमारा कोई मतभेद नही 
है। यह सम्भव है कि मै उनकी उपेक्षा रूस को कुछ भ्रधिक पसन्द करती हैं।! 

“मैंने सुना है कि ससार मे रूस की महिलाभो के समान स्वतन्त्रता झौर 
किसी देश की महिलाओ को प्राप्त नही है। क्या यह बात सत्य है ? ” 

उन्होंने कुछ विचार के बाद उत्तर दिया--- नहीं। भेरे विचार मे आज 
इगलंड व अमेरिका की स्त्रियाँ ढस की स्त्रियों की श्रपेक्षा झ्धिक स्वतन्त्र है| 
यद्यपि यह ठीक है कि इसका कारण रूसी कानून की त्रुटि नही है, वल्कि रूसियो 


की प्रशिक्षा है। वरना बोल्शेविक रूस का कानून मसार के भ्रन्य देशो की भपेक्षा 
कही अधिक भग्रगामी है |” 


वह किस प्रकार है ? ” 

“रस मे प्रत्येक स्त्री या पुरुष को यह स्वतन्त्रता प्राप्त है कि वह जिस समय 
भी चाहे विवाह-बन्धन को समाप्त करके परस्पर एक-दूसरे को तलाक दे सकते 
है । 43 

“उस भ्रवस्था मे उनकी सन्तान की क्‍या व्यवस्था होती है ?'' 


“मेरे विचार से इस बारे मे माता-पिता के बीच किसी प्रकार का समभीता 
हो जाता है।” 


“नेकिन वाल्यावस्था में माता-पिता के संयुक्त स्नेह से वचित होकर सन्तान 


न्च््त 
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पर कया उसका बुरा प्रभाव नही पडता ? 

श्रीमनी रसेल ने आ्रान्च्य प्रकट करते हुए कहा “क्यों ” क्‍या आ्रापके 
व्चार में वाल्यकाल में प्राय सब वालक-वालिकाये अपने माता-पिता का पूर्ण 
ग्नेह व उन्ही द्वारा शिक्षा प्राप्त करते है ? विशेषत श्रमिकवर्ग मे तो यह एक 
साधारण वात है । इस सम्बन्ध में मुझे एक श्रमिक के रोते हुए बालक की कहानी 
याद है। जब उसमे पूछा गया कि वह क्यो रो रहा है, तो उसने उत्तर दिया कि 
उसे उस झादमी ने मारा है जो कि रविवार के दिन उसकी माता के साथ सोता 
है। गरीब वालक ने यह इसलिये कहा था, क्योकि उसने रविवार के सिवाय भ्रन्य 
किसी दिन अपने पिता को देखा ही ते था । 

इस सम्रय तक भिस्टर रसेल भी स्नान से निवृत्त होकर हम लोगो के समीप 
ही ग्राकर बैठ गये भर इगलैड के विवाह-क।नून के सम्बन्ध में चर्चा होने लगी | 

श्रीमती रसेल ने कहा “यह कसा वेहूदा कानून है कि यदि दोनो पक्ष ही 
व्यभिचार के ग्रपराधी हो तो उन्हे परस्पर विवाह-विच्छेद का प्रप्रिकार प्राप्त 
नही हो सकता । यही नही, विशाह-विच्छेद के प्रभियोग की कार्यवाही श्रदालत में 
जारी रहते हुए, यदि पति पत्नी एक वार भी मित्रभाव से भ्रापस में मिल लेते है, 
तो भी कानून उन्हें विवाह-विच्छेद के अधिकार से वचित कर देता है | ” 

रमेन ने बीव में ही टोकते हुए कहा, “परन्तु तुम्हे नही मालूम कि श्रदालत 
को घमं का पवित्र सरक्षक समझा जाता है। भदालत को धर्म की रक्षा के लिये 
यह निश्वय करना होता है कि एक पक्ष ने दुसरे पक्ष के विरुद्ध इतना जधन्य पाप 
किया है, कि दुमरा पक्ष उसके पाप के कारण उससे अत्यन्त कुपित है। रोकिन 
उसका यह क्रोध तभी उचित वे धमनिकूल समझा जायगा, जबकि वह स्वय सर्वथा 
निर्दोप व पापरहित हो । और तभी कानून उनके विवाह-विच्छेद को धर्म या 
न्यायसगत ठहरायेगा । लेकिन यदि दोनो पक्ष ही दीपी व पापी पाये जायेंगे, तो 
बह उन्हें विवाह-विच्छेदर की स्वतन्त्रता नही देगा-- चाहे इसके कारण उन दोनो 
के जीवन कितने ही दु खमय वयो न हो जाये। श्लौर सोचिए यदि कानून उनके 
नीवन में इस प्रकार निरर्थक दखल न दे, तो उनके जीवन कितने सुखमय हो 
सकते है ? ” 

मैंते कहा “वबेल्ज ने भी झपने 'विलियम क्लिसोट्ट की दुनिया! नामक 
उपन्यास में इगविश विवाह-कानून की इसी प्रकार कटु धब्दों में आलोचना की 
है। उक्त उपन्यास में न मालूम किसलिये विवाह-विच्छेद-प्रधिकारी ने अपने- 
प्रापको उन दम्पनियों के माग में एक भुसीत्रत के रूप में खढा कर लिया हैं 
जितका एफमात्र अपरात्र यही था कि वे अपने जीवन को परस्पर सुखमय बनाना 
चाहते थे ? ” 

श्रीमती रसेल के चेहरे पर लाली की लहर दौड गई । 


है| 
ब्रेण्ड रसेल हज 


उन्होने व्यग्यपृवंक कहा, “इस विषय मे कानून की अन्धता और भी कर 

हास्यास्पद है। यदि कोई वादी प्रतिवादी के विरुद्ध एक बार तलाक प्राप्त करने 
क्षी मिलने पर भी वह उसके विरुद्ध 

अ्रसफल हो जाता है, तो दुबारा भ्रत्यन्त पुष्ट सा 

पुत नालिश नही कर सकता ।” है 

मैंने प्राइवयपूर्वक कहा, “मैंने तो ऐसा कभी नही सुना है। 

मिस्टर रसेल ने कहा, ''नही सुना ? लेकिन यदि तुम हमारे विचित्र कानून 
का वह शरारत-भरा नुक्ता जानते, जिसके भ्रनुसार एक भ्रपराध के लिए किसी 
भी अपराधी को दो बार दड नही दिया जा सकता, तो तुम्हे इतना झाइचर्येंन 
होता । इस बारे मे एक कहानी प्रचलित है कि एक मनुष्य को किसी व्यक्ति की 
हत्या के अ्रपराध मे, जो कि वास्तव मे मारा नही गया था, भ्राजन्म कारावास का 
दड दिया गया । बीस साल कारावास का दड भुगतने के बाद, जब वह मुक्त कर 
दिया गया, तो वह जेल से छूटकर सीधा उप्त व्यक्ति के घर गया (जिसकी हत्या 
के अपराध मे उसे दडित किया गया था) भर उसका बध कर डाला । कानून को 
कोई मार्ग दिखाई त*दिया कि वह उस हत्यारे के विरुद्ध क्या कानूनी कार्यवाही 
करे, कारण, एक ही भ्रपराध के लिए किसी को दो बार दण्ड नहीं दिया जा 
सकता ।” यह कहानी सुतकर हम सब हँसने लगे । 

तत्पश्चात्‌ हम चायपान के लिए घर लौट आये, वहाँ एक अमेरिकन महिला 
रपेल की प्रतीक्षा कर रही थी। यह महिला 'विक्षा' पर रसेल की पुस्तक पढ- 
कर इतनी प्रभावित हुईं थी कि अपने पुत्र की शिक्षा के बारे मे उनसे परामर्श लेने 
के लिए लन्दन से सीधी उनके पास भ्रायी थी। उसने श्रमेरिका के स्कूलो की, 
जिन्हे कि वह ससार में सबसे अधिक निर्दोष व झाइचर्यंजनक सस्था समझती थी, 
बडी प्रशसा की। लेकिन यह एक अत्यन्त झ्राश्वयंमय बात थी, जैसाकि उसकी 
बाद की बातचीत से प्रकट हुआ कि वह स्वदेश से इतनी दूर केवल भ्रपने छोटे 
बालक को किसी भग्रेजी स्कूल भे भरती कराने के उद्देश्य से ही इगलैड भ्ायी थी । 
रसेल उसकी यह बात सुनकर भावपुरां दृष्टि से मेरी श्रोर देखने लगे । 

मैंने उनसे पृछा--" 'बनाडं शा” के बारे मे श्रापकी क्या सम्मति है ?” 

मैंने यह प्रदन जानबूभकर, अमेरिकन महिला के अमेरिकन स्कूलों के प्रेम 
को देखकर, भौर रसेल की यह झ्ालोचना सुनकर कि नया ससार शत-प्रतिशत 
भ्रमेरिका के भ्रनुसरण मे विश्वास करता है, पूछा था । परन्तु भ्रमेरिका ने भ्रभी 
तक भी शा को जन्म नही दिया है। 

“भ्रोह ! वह भ्रद्वितीय पुरुष है। इस ससार मे ऐसे विरले ही मनुष्य है, 
जिनके स्वभाव मे यश और प्रतिष्ठा कोई विकार पेदा नही करते। “शा” एक 
ऐसे ही महान व्यक्ति है। अपनी स्याति व यश्ञ के प्रति उनकी उदासीनता एक 
आनन्ददायक वस्तु है। ऐसे सत्यवादी, निर्भेय व व्यग्य्रिय व्यक्ति का साहचर्य एक 
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स्फूरतिदायक वस्तु है ।” 

“और गाल्जवर्दी ””' 

“बह एक उत्कृष्ट कलाकार है, परन्तु कर्म क्षेत्र मे एक महत्त्वशील व्यक्ति नही 
है [” 

“ऐसा कौन-सा व्यक्ति है, जो कम्मक्षेत्र मे महत्त्वपूर्ण है ?' 

“वबैल्ज़ एक ऐसे ही महापुरुष है, यद्यपि वे एक महान्‌ कलाकार नही है।'' 

“लेकिन रोलाँ महोदय ने जो यह कहा है कि 'कोई भी चरित्रहीन व्यक्ति 
महान्‌ कलाकार नही हो सकता,” यह कहाँ तक ठीक है ?” 

“उनका यह कथन सर्वथा भ्रान्तिपुर्णो है। दोस्तोवस्की एक उत्क्ृप्ट कलाकार 
था। लेकिन साइबेरिया मे निर्वास की दशा मे उसने प्रधिकारीवर्ग की खुशामद 
करके भ्रत्यन्त चरित्रहीनता का परिचय दिया है। वह वास्तव में कमीना और 
कायर था।” 

“क्या आप उपन्यास पढते है ? 

“हाँ, कभी-कभी जब खाली समय मिल जाता है, यद्यपि ऐसा बहुत कम ही 
होता है।” 

“आपका भ्रधिक समय शायद लिखने में ही व्यतीत होता है ? 

“अवश्य | बल्कि मुझे प्राय लिखने के लिए अपने ग्राम्य-निवास मे एकान्त 
की खोज करनी पडती है ।*' 

“यह तो आपके लेखो से स्पप्ट है कि आप एक सिद्धहस्त लेखक है, परन्तु 
क्या झ्ापको अपने लेख में सशोधन की भी झ्रावश्यकता होती है ” ' 

“ओह! नही। मैं एक दफे लिखने बैठ जाता हूँ श्रौर समाप्त होते ही प्रेस 
मे भेज देता हूँ।” 

“आपकी शली---इसमे शब्दों की मितव्ययिता व सयम--मुझे बहुत पसन्द 
है। क्या इसके लिए आपने कोई विशेष प्रयत्न किया है ? 

“हाँ, मैंने श्रपने बाल्यकाल मे एक विचार को किस प्रकार थोडे से-थोडे शब्दो 
में प्रकट किया जा सकता है, इसका भश्रम्यास करने की पर्याप्त चेष्टा की है, और 
इससे मुझे बहुत लाभ हुआ है । 

बात-वात मे भारत का प्रमग चल पडा । 

श्रीमती रसेल ने पूछा--'ऐसा प्रतीत होता है कि भारतवासी ग्रग्नेजो के 
बहुत विएद्ध हैं।' 

मैंने उत्तर दिया--हाँ, वे वस्तुत उनसे रुप्ट है, विशेषत जब से उन्होने 
आ्रार्डिनेन्स द्वारा सैकडो व्यक्तियों को बिना किसी मुकदमे के अनिश्चित काल के 
लिए जैलो मे डाल दिया है। उन्हे यह भी नही मालूम है कि उनके विरुद्ध क्या 
अभियोग है, भर वे कौन व्यक्ति हैं जिन्होने उनके विरुद्ध किसी प्रकार की यूचनाये 


बद्रेंप्ड रसेल की 


9 ॥१ 
के रपेल ने व्यग्य के साथ कहा--“और ब्रिटिश गवनंमेण्ट इसके लिए 
बोल्शेविको को दोषी ठहराती है ” ” 
मैंने कहा---“यह वस्तुत एक असहनीय स्थिति है। अ्रब प्राय ग्रधिकतर 
भारतवासी सभी भ्रग्नेजो को घोखेबाज व मक्कार समभने लगे हैं।”' 
रसेल ने कहा--“भौर मेरे स्पाल मे तुम्हारी यह धारणा सर्वेधा सत्य है, 
बयोकि ऐसे बहुत ही कम भग्रेज है जो कि ऐसे नही है” 
मैंने कहा--“कम-से-कम जब तक वे हमे वर्तमान दिखावटी सुधारो की जगह 
कोई भौर वास्तविक शासन-सुधार नही देते, तव तक उनकी सच्चाई मे विश्वास 
पुन स्थापित नहीं हो सकता ।” 
उन्होने कहा--'भग्रेज जो भी सुधार तुम्हे उदारतापूर्वक देना चाहते है, वे 
कभी भी दिखावे व प्लाडम्बर के सिवाय और कुछ नही हो सकते | वे बिना भुसी- 
बत मे फंसे तुम्हे इससे श्रधिक भर कुछ नही दे सकते । मै तो ग्राज सभी सरकारों 
का विरोधी हूँ। मेरी सम्मति मे भ्राज कोई भी सरकार श्रेष्ठ कहलाते योग्य नही 
है। भौर मेरा विद्वास है कि यदि श्राज इगलैड पर तुम्हारा आधिपत्य होता, तो 
तुम भी हमारे साथ इससे बेहतर व्यवहार न करते ।” 
“इस बारे मे मैं प्रापसे सहमत हूँ।” 
और फिर कुछ चिन्तापूर्वक वे कहने लगे-- 'इतिहास का मेरा ग्रध्ययन इस 
बात का साक्षी है कि तलवार के जोर के बिना कोई भी राष्ट्र किसी विदेशी राष्ट्र 
को अपनी सभ्यता ग्रहणा नहीं करा सकता। रोम ने इगलैड व फ्रास को भ्रपनी 
सभ्यता ग्रहण कराने के लिए तलवार के बल पर ही मजबूर किया था, प्ौर भ्रव 
हम यही सबक भारत मे दोहरा रहे हैं। यह ठोक है कि यह एक दुर्भाग्यपूर्ण घटना 


है, लेकिन अपनी सभ्यता को किसी दूसरी जाति भे फैलाने का इसके सिवाय भर 
कोई साधन भी नही है।” 


“तो इस प्रकार परतत्तता क्या भ्रावश्यक वस्तु है ? ” 

रपेल ने उत्तर दिया--' क्योकि पराधीनता की प्रवस्था मे ही किसी देश के 
निवासी विदेशी सभ्यता के लिए भादर प्रदर्शित कर सकते हैं। यह अत्यन्त संदिग्ध 
है कि किसी भअन्य उपाय द्वारा भी इस लक्ष्य की पृत्ति हो सकती है ।” 

“किन्तु जापान ने किस प्रकार जानबूभ्षकर विदेशी सम्यता को प्पना लिया 
है ” उसे हर देश ने इसके लिए मजबूर नही किया था।” 

“वह भी मजबूर किया गया था। सत्य यही है। यह एक ऐतिहासिक तथ्य 
है, निसे तुम भी जानते होगे कि एक समय उसने श्रपने ह3680/5 व्‌ 
इंगलेड के जहाजो के लिए बन्द कर दिये थे। इन दोनो देशो ने शस्त्र के बल पर 
उसे खोलने के लिए बाध्य किया। वह अपने इस भ्रपमान व भ्रत्याचार से विज्षुब्ध 
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हो उठा और सौभाग्य या दुर्भाग्यवश उसने उनका सिर्फ शाब्दिक विरोध प्रकट 
करने व उनके विरुद्ध शिकायत करने मे कोई कसर न छोडी । साथ ही उसने बहुत 
जल्दी ही हमारे विज्ञान की शरण ली, हमारी राजनीतिक चालबाजियो को सीख 
लिया, भ्ौर भ्रन्त मे पुर्ंरूप से हमारे युद्धताद का भ्राश्नय लिया। और यह सब 
उसने ऐसी भ्रविश्वसनीय तत्परता व निष्ठा के साथ किया कि एक पीढी मे ही 
उसने अपने द्वीप साम्राज्य का समस्त रूप ही बदल डाला । ” 

प्रमेरिकन महिला ने बीच मे टोककर कहा---“परन्तु जापातियों की निर्मेम 
निप्ठुरता व करता, क्या आप उसे भूल सकते है ? ” 

रसेल ने उत्तर दिया--''लेकिन भ्रीमतीजी | यह सबक भी उसने हमारी व 
प्रापकी पुस्तक से ही सीखा है। क्या आप ईमानदारी से सोचती है कि यदि शिष्य 
शैतानियत मे गुरु को मात न कर देता, तो आप या हम उसे जो झ्ादर भ्राज 
प्रदान करते है उसका शताश भी प्रदात कर सकते ?” श्रौर फिर मुझे सम्बोधित 
करते हुए कहने लगे--'“'मिस्टर राय | चाहे जैसे भी हो, जापान ने इतने भ्रल्पकाल 
मे जो सफलता प्राप्त की है, इतिहास मे उसका श्रौर कोई उदाहरण नही है। 
जरा सोचो, जापान के राजनीतिज्ञो व विचारको ने आज से पचास-साठ वष पूर्व 
भ्रपनी जाति को जिस विशुद्ध सामरिक जाति मे परिवर्तित करने की बृहत्‌ कल्पना 
की थी, उसे भ्रध॑-शताब्दी मे ही उन्होने किस प्रकार भ्रक्षरश सत्य करके दिखला 
दिया है। मानवीय इतिहास मे उनकी यह कीति प्भूतपूर्व व अद्वितीय है।” 


तुम हो नित्य नवीन सनातन 
यौवन के कवि, करो वर्षण | 
वसुधा पर दिव्य अनन्त जीवन 
करो जीरां जरा, खिला प्रेम सुमन । 
-- रवीन्द्रनाथ 


टैगौर के रूप मे भारत युरोप के सन्‍्मुख एक नवीन दिव्य प्रतीक को उपस्थित 
करता है। यह शुली नही, भ्रपितु कमल है। 
--जोहन बोजर 


रूपान्तरसण 

एबार दु ख प्रामार असीम पाथार पार होलो जे पार होलो । 
पोमार पाये एसे ठेकूलो शेषे सकल सुलेर सार होलो॥। 

एतदिन नयनत धारा 

बये छे बाधन हारा, 

केन बय पाइनि जे तार कूल किनारा, 

झ्ाज गाथूल के सेइ अश्रुमाला तोमार गलार हार होलो ! 
तोमार साजेर तारा डाकूल भ्रमाय जखन अन्धकार होली ॥। 

बिरहेर व्यथा खानि 

खुजे तो पायरि वाणी, 

एतोदिन नीरव छिलो सरम मानरि। 
श्राज परश पेये उठलो गेये तोमार वीणार तार होलो ॥ 


-रवोद्धनाथ की कविता दिलीपकुसार राय द्वारा श्रनूदित 


0 महापुरुषो कै साथ 


यय्ों को प्रादर वी दृष्टि में नही देखा जाता, इसलिए मेरे सव शुभचिन्तक मेरे 
विचार यो कोरा पागलपन ही समझेगे। परन्तु कवि ने अपने वैयक्तिक 
बन द्वाग मुझे प्रोन्याहित किया, जिससे मं अत्यन्त प्रभावित हुआ । 

४६३ मे युरोप से लौट ग्राने के वाद मैं उन्हे कई दफा इधर-उधर मिला, 
परन्तु हम परस्पर पभी ने मिलनेवाली समानान्तर विचारधाराशो के ससार मे 
निमन से प्रतीत होते थे। पन्‌ १६२५ में जब मेरी उनसे सगीत के सम्बन्ध में 


जि 
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टोने पे कारण साधारण जनगम्य नहीं था, इसलिए मैने उसका यहाँ अनुवाद 
नही दिया है। परन्तु मैं उनके साथ शोर भी गभीर वार्त्तालाप के सुप्रवसर की 
में था। परन्तु वह सुप्रवसर मुझे एक दिन अचानक ही इत प्रकार मिल गया 
हि धरीमती महलानवीस, जिन पर कवि की अत्यन्त कृपादृष्टि थी, और जिनके 
उस समय कवि स्वय अतिथि थे, उन्होने उसी प्रवसर पर मुझे भी अपने यहाँ 
प्रापश्रित किया। उनके सुन्दर व्यक्तित्व से प्रभावित होकर कवि कई-कई घण्टे 
ना बड़ी सुख्दर्ता से वार्त्तालाप में व्यस्त रहते थे। इसमे से कुछ वार्तलाप 
'पिस्पभारती' मे प्रकाशित हो चुके है, परन्तु क्योकि वे कवि ने स्वय ही लिखे हैं, 
प्सॉतिए मैं उनता व्समान पुस्तक में भ्रनुवाद नही दे रहा हैँ। कुछ वर्ष बाद मुझे 
उनके साय प्रौर भी घनि८् वार्त्ताताप का अ्रवसर प्राप्त हुआ। मैंने उत्तका 
विपरिश विवियद्र बस्‍के उन्हें सुनाया श्लौर उनसे उत्तके प्रकाशन की अनुमति 
मांगी, जो उन्होने प्रमन्‍्ततापूर्व॑क प्रदान कर दी। उनके विचारो की मेरी प्रति- 
जिभि ने ये बहले प्रसन्‍ने हए, और अपने २६ जून, १६३८ के स्वीकृति-सुचक पत्र 

में <स प्रकार विसा -- 
॥ 'मेर माय तुग्हारी बानचीत का जो वर्गन तुम प्रकाशित करना चाहते हो, 
मम मेरे फवित विचारों द्वारा जो विचार तुम्हारे मन में स्वय उदित हुए हैं, 
उस भी पयाप्त पिवरुण है, यह कहने से उस रचना का मूल्य कम नही होता, 
बहिक धोर प्रपिह् बट जाता है । मैंने जो कुछ कहा था, उसकी भ्रक्षरण याम्त्रिक 
परतिदिपि ए₹ प्रमस्पृ्ण उस्लु होती, परन्तु उसके साथ तुम्हारे मन में जो विचार 
न्‍ दि गगू है उस्पोन उसे एक जीती-जागनी ब सम्पूर्ण वस्तु वना दिया है। दूसरे 
शब्श में, सुमने ०ो द4िपरण दिया है, बह एक प्रतिलिपि नहीं, अपितु एक नवीन 
स्यगा टै। तुम इस सच्य शो स्पण्ट रूप से प्रकट करते हुए इसका प्रकाथन कर 
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गण हो, इएमे पाठ हा पोर भी प्रधिक मनोरजन होगा।!* 





ह्नि्त ये? प्रनुपाद ०, यह पहले ही तीर्मवर' मे प्रकाधित हो 
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१६२७ नवसवत्सर का दित था। कवि ने क्रिस्मस की छुटिटयाँ अपने ग्राम्य 
निवास शान्तिनिकेतन में व्यतीत करने के विचार से मुझे व प्रसिद्ध गायक कवि 
अतुलप्रसाद सेन को भी वही आामन्त्रित किया था। हम दोनो की इस सहयात्रा 
का अनुभव कभी न भूलने वाली वस्तु है। कवि का मनोभाव उस समय भ्रत्यन्त 
प्रोजस्वी तथा उदार था। और अतुलप्रसाद उन गिने-चुने सर्वप्रिय उत्क्ृष्टतम- 
व्यक्तियों मे से थे, जिन्हे बंगाल की भूमि ने श्रब तक जन्म दिया है । उनका 
स्वभाव अत्यन्त मधुर व मोहक था। कुछ वर्ष बाद उनका स्वर्ग॑वास हो गया, 
और हजारो नर-नारी जो उनके श्रुति-मधुर सगीत के लिए उन्हे प्यार करते थे, 
उनके वियोग से शोकातुर हो गये। उन्होने पहले ही दिन जो भजन कवि को 
सुनाया था, उसी से मैं प्रारम्भ करता हूँ। यद्यपि अनुवाद मे इसका सरल व 
रहस्यपूर्ण सौन्दर्य बहुत-कुछ विलुप्त हो गया है, तथापि भ्राशा करता हूँ कि शायद 
उसका कोई अश अब भी विद्यमान हो। 

मूल कविता इस प्रकार है -- 

शामारे ऐ प्रान्धारे एमन करे चालाय के गो, 
- भामि देखते नारि, घरते नारि, बुभते नारि किछुइ ले गो । 
नयने नाहि भाति 
मने हय चिर बाति, 
मने हय तुमिइ भ्रामार थि साथी, 
एक बार ज्वालिये बाति, छुचिये राति, नयन भरे देखा दे गो 
कादपे काटार क्लेशे 
कठिन एइ पथेर शेषे 
ता जानि निये जावे कौन विदेशे | 
एक बार भाल वेसे, का छे एसे, काने काने बेल दे गो । 
रयेछिस यदि साधे 
दारुण एइ आ्ान्धार राति, 
क्लान्त मोरे चालिये ने जा होते हाते 
हस्त झामार होलो झ्ो शिथिल तुइ भ्रामारे छाडिस ने गौ । 


--अतुलप्रसाद सेन 
हम कवि के साथ जलपान के लिए बैंठे | प्रभात का समय था। बाल-रवि 


की सुनहरी किरण नंगले के बाहर हिलते हुए पल्लवो के नृत्य के साथ, वृक्षो व 
लताशरो को प्रकाश के सुन्दर गीत गाने के लिए मुखरित कर रही थी। कभी पकड 
मे न आने वाली झानत् 


द की आ्रात्मा स्वय उपस्थित होकर हमे अ्रपना प्रसाद देती 
श्रनुभव होती थी | 


मैंने कवि से कहा, “मेरे हृदय मे कई बार भ्रापसे यह विवादास्पद प्रश्न 


१५२ महापुरुषो के साथ 


पूछने की इच्छा हुई है कि हमारे चेतन्य तथा मृत्यु के अन्तर उसकी विद्यमानता 
के बारे मे आपके क्या विचार है ? भ्रापका वैयक्तिक अनुभव क्या साक्षी देता है?” 

उन्होने उत्तर दिया, "मुझे! ऐसा विश्वास होता है कि मृत्यु द्वारा विच्छेद के 
वाद हमारा चैतन्य एकदम नास्ति मे परिणुत नही हो जाता, ऐसा होना म्सभव 
है। परन्तु साथ ही मेरे विचार मे मृत्यु के बाद जीवित रहने का यह भी अर्थ नही 
है कि हमारा वर्तमान चैतन्य अपने वर्तमान विशुद्ध व सरल रूप मे ही तब भी 
बना रहता है।' 

अतुलप्रसाद ने उत्सुकतापुर्रेक प्रश्न किया, ''तब यह और किस रूप में 
जीवित रहता है ? 

कवि ने विधारपूर्वक उत्तर दिया--''मैं किस प्रकार इसका वर्णन करूँ ? हाँ, 
जिस प्रकार हमारे जीवन मे कोई आकस्मिक विषम आघात पहुँचने पर, यद्यपि 
वस्तुओ्रो का बाह्य स्वरूप वही बना रहता है, लेकिन फिर भी हमे ऐसा प्रतीत होने 
लगता है कि मानो कोई महान्‌ क्रान्ति हमारे प्न्दर व बाहर घटित हुई है-- 
जिसने ऊपर से नीचे तक सब वस्तुओं को ही परिवर्तित कर दिया है । बहुत-कुछ 
इसी के समान यह भी होता हे, ऐसा मैं भ्रनुभव करता हूँ ! दूसरे शब्दों मे, श्राघात 
के कारण हमारे दर्शन, चिन्तन, मनोभाव, हृदय की पिपासा, आशा व इच्छा 
प्रादि मव के स्वरुप मे परिवर्तन थ्रा जाता है। इस प्रकार यदि जीवन के भूचाल 
हमारे ग्रन्दर इतना अन्तर पैदा कर देते हैं, तो मृत्यु के भूचाल द्वारा इससे कही 
प्रधिक उधल-पुथल क्यो न होगी ?” 

मैंने पूछा--''यह भेद व्रिया भे किस तरह प्रकट होता है ?” 

कवि ने वहा--“शव्दो द्वारा इसकी व्याख्या कुछ कठिन हैं। परन्तु फिर भी 
मोटे तौर पर इस प्रकार कहा जा सकता है कि एक महत्त्वपूर्णा बात तो यह है 
कि मृत्यु के बाद विद्यमान रहनेवाला तुम्हारा चेतन्य तुम्हारे निकटतर इष्ट 
सम्बन्धियों के साथ कोई निकटता व स्नेह-सम्बन्ध का अनुभव नही करता। मेरे 
विचारों में यह इसीलिए है क्योकि यह गत्यन्त भ्रसभव प्रतीत होता है कि हमारा 
मृत्यु के बाद का चैतन्य हमारे वर्तमान चैतन्य से कोई समान लय रखता हो ।” 

“असम्भव ? किस प्रकार ?” मैने पूछा । 

कवि ने कहा--“मै एक उपमा देता हूँ--अरण्डे के श्रन्दर विद्यमान पक्षी के 
णीवन की उसके वाहर के थीवन के साथ तुलना करो, इन दोनो स्थितियो के वीच 
कया श्राकाश-पाताल का भ्रन्तर नही है ? जबकि एक सीमित प्रसुप्त-चैतन्य है, जो 
कि अभी अविकसित है परन्तु सचेत अभिव्यक्ति के लिए इच्छुक है, वहाँ दूसरी 
अपेक्षरुत स्वनत्र अपनी परिस्थितियों से परिचित, और पस्नो की अभिव्यक्ति के 
कारण एक प्रथ तक पूर्ण चंतन्य है। मृत्यु के बाद मेरे विचार से हमारे चैतन्य 
के किसी तत्त्व व बनावट मे--४सी प्रकार कोई मौलिक परिवर्तन हो जाता है। 
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मैते कहा---“मैने अपने तन्त्रशास्त्रो मे भी इससे मिलता-जुलता ही विचार 
पढा है। जिसका भाव यह है कि हमारे चेतन्य के प्रगतिशील विकास के साथ-साथ 
हमारे प्रेम आदि सवेदनात्मक भावों के आात्मप्रकाश का रूप भी धीरे-धीरे परि- 
वर्तित हो जाता है। श्रर्थात्‌ हमारे चैतन्य की प्रगति की एक मजिल मे, हमारी 
प्रेम भ्रादि तृष्णाये जिस रूप मे प्रकट होती है, प्रगति की दूसरी मजिल मे वे ठीक 
उसी रूप में आत्मप्रकाशन नहीं चाहती |” 
कवि ते सहमति प्रदर्शित करते हुए कहा---“स्वंथा सत्य है। भौर इससे जो 
लोग मुझ पर प्राय यह दोषारोमण करते हैं कि मेरे सवेदनात्मक भावों की 
श्रभिव्यक्तियाँ जनसाधारण से भिन्‍न हैं उसका भी समाधान हो जाता है। वे यह 
श्रनुभव नही करते कि यदि ऐसा न होता, तो और चाहे जो कुछ भी सभव होता, 
परन्तु मै रवीन्द्रनाथ कभी न हो पाता, श्रर्थात्‌ यदि मैं भी जनसाधारण की भाँति 
भावतरणो द्वारा आसानी से प्रभिभूत हो जाता तो मैं काव्यकला का स्रष्टा कवि 
कभी न हो पाता । यह एक भ्रहकार की बात नही है। मैंने बार-बार स्पष्ट रूप से 
यह अनुभव किया है कि सृष्टि के महानु रचयिता को रवीन्द्रनाथ के नमृने के द्वारा 
एक विशेष प्रकार की प्रगति वाच्छित है। यही कारण है कि उसने दो भिन्न 
प्रकार के उत्तरदायित्वों का बोक मेरे सिर पर रख दिया है। उसने मुझे दु ख व 
कप्ट के समुद्र मे धकेल दिया है, परन्तु फिर भी मुझे उनसे दबने नहीं दिया है। 
उसने मुझ पर अनेक महत्त्वपूर्ण परीक्षण किये है, लेकिन उनके परिणामस्वरूप 
ने मुझे विनष्ट ही होने दिया है, भर न किसी बन्धन मे ही बाँघा है, ताकि भेरे 
ग्रन्दर की जीवन-चेप्टाएँ भ्रव भी स्वतस्त्र रूप से जारी रह सके ।” 
श्रतुल्प्रसाद ने आलोचना की--'नेपोलियन भी इसी प्रकार का भाग्यवादी 
सुना जाता है ?” 
कवि ने विरोध प्रदर्शित करते हुए कहा --“ मैउक्त श्रेणी के भाग्यवादियों मे 
नही हूँ। कारण, मेरा दृढ विश्वास है कि एक सीमा के अन्दर बुद्धिमत्तापू्वंक या 
मू्॑तापूर्व॑क भ्रच्छा या बुरा काय॑ करने मे हम स्वतस्त्र है। लेकिन फिर भी एक 
अदृष्य हाथ, एक पयदर्णक देवता, एक जलमग्त गतिदायक यन्त्र के समान मेरी 
आत्मा को बराबर आगे धकेल रहा है। क्या तुमने हो कल यह गीत न गाया था ? 
'आ्रामार ए ग्रान्चारे एमन करे चालाय के गो, 
श्रामि देखते तारि, घरते नारि, बुभते नारि किछुइ जे गो ।! 
दि ग्रौर या यह सव केवल एक रहस्यमय कल्पना मात्र है ?” उन्होने भेरी तरफ 
देखते हुए कहा । 
. मैंने उत्तर दिवा - हू, मै प्रनुभव करता हैँ कि मुझे भी अधकार मे प्रकाश 
के नफुलिंग दिखायी देते है। क्या हम सभी कभी-कभी इस प्रकार का अनु नव नही 
बरते कि एक अदृश्य नियामक बक्ति, हमारे चारो शोर विद्यमान है, यद्यपि हम 
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उनहा प्रत्यक्ष स्पर्ण या दर्ग न नही कर पाते । यही वह शक्ति हो सकती है, जिसका 
प्राप प्रनतद्‌ प्ट से दर्शन करते है । विन्‍त्‌ साधारण मनुप्य के सम्बन्ध मे भी क्या 
यह उसी प्रकार लागू नही होता ? / 

कधि ने कहा--“नागु होता है, परन्तु कुछ भिन्‍नता के साथ । मैं एक भर 
उपमा द्वारा अपने ग्रभिष्राय को स्पप्ट करता हूँ। ” 

"कल्पना करो कि एक वॉसुरी वनानेवाला कई बॉसुरियोँ बनाता है । 
म्व नावत प्रत्येक बाँसुरी की लकडी भिन्‍न-भिन्‍न है। लेकिन तुम देखोगे कि कुछ 
वॉसुरियाँ भौरो की प्रपेक्षा बहुत अच्छी है। किसी भी कारण से वे पूरां तान के 
साथ गम्भीर स्तर पैदा करती है। वाँसुरी बनानेवाला भ्रपनी सभी बाँसुरियो को 
बनाता है, परन्तु वह उन अदभुत वॉसुरियो को वजाना अधिक पसन्द करता है। 
यही दशा मनुप्यो के साथ है। मनुप्य सृप्टि का महान्‌ रचयिता, अनुभव, 
प्रभिन्नता व योग्यता के भिन्‍न-भिन्‍न तत्त्वो के साथ, भिन्‍न-भिन्‍न साँचो मे व्यक्तियो 
का निर्माण करता हे। परन्तु फिर भी कुछ व्यक्ति ग्रन्य व्यक्तियों की अपेक्षा 
उत्मप्टतर निकलते है। यदि तुम इनका सृक्ष्म श्रध्ययन करो तो तुम्हे इनमे 
मृष्टिकर्ता के विशेष नमूने की भलक दिखायी देगी, उसका एक विशेष प्रयोजन 
दिसायी देगा । परन्तु इसे स्थूल रूप मे ही ग्रहरा मत करो, क्योकि ऐसा करने से 
तुम मेरे ठीक भाव को न समभकर मुझे एक अहकारी व्यक्ति समभने लगोगे व 
मुभने गुणा करने लगोगे। विश्वास करो, मै प्रात्म-प्रशसा नही करता, भ्रपितु 
ग्सके विपरीत मैं पू्ण नम्नता के साथ ही यह निवेदन करता हूँ। वबयोकि क्या 
उसमे मेरा प्रभिप्राय नही है कि यह अनुकूल परिस्थितियो का एक अनुकूल मिश्रण 
ही हे, जिससे कि यह सम्भव हुआ है। इसमे किसी व्यक्ति-विशेष की वैयक्तिक 
मफलता व कीति के ग्रात्मसन्तोप व अरहकार की कोई गन्ध नही है।” 

प्रतुल दा ने कह्ा--“आाप इतने सकूचित क्यों होते है ? आप जब दस मनुप्यो 
के साथ पन्ध्रा मिलाकर चलते है तो ऐसा कौन पापाण-अन्ध है जिसे यह दिखाई 
नहीं देता कि भ्रापका स्कन्ध व मस्तिप्क उनसे कही ऊँचा है ? 

हएबि ने कहा--'अतुल, इस प्राइवासन के लिए धन्यवाद | वात यह है, मैं 
वनपन में ही भ्रदेला रहकर, जिस प्रकार एकान्त मे ही इतना बडा हुआ हूँ, उससे 
मैं प्रपने-प्रापको विलकुल नगण्य समभने लगा हूँ, और मेरे मन में एक प्रकार की 
ऐसी सो नश्चीलता, भीस्ता व लज्जाणीलता वद्धमूल हो गयी है कि जिसके प्रभाव 
से मैं प्रभी नक भी मुक्त नही हो सदा है ।'/ 

मैने प्रापत्ति प्रकट परते हुए कहा--''नगण्य ? यह कैसे सम्भव है ? 

शदि ने उत्तर विया--'हाँ ! मेरा बाल्यकाल किस श्रवज्ञा के वीच व्यतीत 
रप्रा है, यर तुम्हे मानृम नहीं है। उस समय सब निम्नद्‌दू व निकम्मा कहकर मेरा 
निरनक्रार करते थे।” 
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प्रतुल दा ने हेंसकर कहा--“ऐसा नही हो सकता ”” 

कवि ने मेरी तरफ दृष्टि-निक्षेप करते हुए उत्तर दिया--'अतुल, विश्वास 
करो, मैं तनिक भी अतिशयोक्ति नही कर रहा हूँ। भ्पने दु ख की कथा कहाँ तक 
सुनाऊँ ? क्या तुम इस पर विद्वास कर सकोगे कि मुझे अपने चेहरे के बारे मे भी 
काफी दिन बाद इगलैड जाने पर मेरी एक भतीजी के कथन पर पहले-पहल यह 
विश्वास हो सका कि मैं सर्वंथा रूपहीन नही हूँ।' 

“ग्रापकी भतीजी ? 

कवि ने कौतुकोज्ज्वल नेत्र से देखते हुए कहा--'नही तो भौर क्या ? उसे भी 
उसकी कुछ विदेशी सहेलियो ने यह बात कही थी। दु ख़ तो यह है कि उन्होंने भी 
मुभसे अपना प्रशसात्मक भाव प्रकट करने का साहस नही किया | बहुत सभव है 
कि स्वभावत लज्जाशील युवतियों ने मुझे लज्जा मे उन्हे भी मात करते हुए देख 
कर स्वयं मुभसे कुछ कहने मे लज्जा ग्रनुभव की हो |” 

अतुलप्रसाद यह सुनकर भ्रट्टहास करने लगे, भौर मै भी उसके प्रभाव से 
ग्रद्ृता न रह सका । हास्य थमने पर मैने कहा--'भ्पनी यह कथा जरा विस्तार 
से कहने की कृपा करेगे ?”' 

“मै क्या कहूँगा ? 

“जहाँ तक श्राप कहना उचित समझे | जब आपके रूप पर मुग्ध होकर उक्त 
युवतियों ने आपके रूप की प्रदसा की, व आपके सौन्दर्य की वेदी पर दीप जलाये 
तो आपको कैसा रोमाचकारी आनन्द प्राप्त हुआ ? 

“सत्य कहता हूँ, मुझ्ले तो प्रारम्भ में इस बात की सत्यता पर ही विश्वास 
नही हुआ | परन्तु जब मेरी रूपचर्चा का मधुरनाद प्रबल हो उठा, तो मैं केवल 
यही निर्शंय कर सका कि सौन्दयं के सम्बन्ध मे पादचात्य मापदण्ड हमारे माप- 
दण्ड से इतना भिन्न है कि मेरे समात व्यक्ति उसे समझ ही नही सकता ।” ! 

मैंने उत्सुकतापुवेक कहा--/'कृपया और भागे कहिये । हमारे जैसे व्यक्तियों 
के लिये इस क्षेत्र मे आपके कार्यो को भ्रापको श्रीमुख से सुनना कितना भ्रानन्द- 
दायक है ? ! 

कवि ने कहा--“जब करने योग्य कोई कार्य किया ही नहीं, तब कहने योग्य 
ही क्या रह जाता है ? निश्चय जानो, मै उस समय इतना लज्जाशील व सकोची 
था कि तरुणी दल मे इस प्रकार भ्रपनी प्रशसा की कानाफूसी सुनकर भी प्रणय- 
लीला का श्रानन्द न ले सका । मेरी लज्जा व सकोच यहाँ तक बढा हुआ था- 
कि मेरी चपल भतीजी, प्राय यह कहकर मेरा तिरस्कार करती थी कि मै थोडा 
सा भी प्रणय-प्रदर्शन क्यो नही कर सकता ? और बहुधा वह मौका देने के लिए 
मुझे अपनी किसी रूपवती सखी के समीप भ्रप्रत्याशित रूप से भ्रकेला छोडकर, 
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किसी काम के बहाने वाहर भाग जाती थी, झौर मै बडे अ्रसमजस में पड जाता 
घा। 

भ्रतुलप्रसाद ने हँसकर कहा--' कितना मजेदार है, भोर तब आप क्या 
करते थे ? 

कवि ने उदास स्वर में कहा--'ओ्रोह ! तुम मुझसे ऐसे प्रइन करके मुझे 
शभिन्दा क्यों करते हो ” जबकि सिवाय गूंगा बने रहने के मै और कुछ भी न 
कर पाता था ।” 

“समाधि की तरह? ' अतुल दा ने पूछा । 

“ठीक उसी तरह” कवि ने कहा । “और तुम जानते हो, यह किसलिए 
वयोकि मुझे मानसिक वयस्कता वास्तव मे देर से प्राप्त हुई थी। इसका एक 
उदाहरण है -- 

'इग्नैण्ड मे मेरी प्रथम यात्रा के अवसर पर मै एक डाक्टर का अतिथि था, 
जिनकी दो रूपवती कन्याये थी। श्रव जब कभी मै उन दोनो की चेप्टाओो को 
स्मरण करता हूँ, तो मुझेः इस वात मे जरा भी सन्‍्देह प्रतीत नही होता कि वे 
दोनो मेरे प्रति प्रासक्त थी। परन्तु मुझे खेद हैं कि उस समय इस सत्य को 
स्वीकार करने का साहस ही मुझभमे न था । 

हम हँसते हुए लोट-पोट हो गये । 

परन्तु उन्होन हमारे हास्य मे तहयोग देते हुए कहा---''भ्राज तुम इस बात 
पर हंसते हो, परन्तु कम-से-कम मेरे लिए उस समय यह हँसी का विपय नही 
था। एक-दो भौर घटनाओं द्वारा मेरी वयस्क मनोदश्ा के बारे मे तुम्हे पर्याप्त 
प्रकाश मिल जाएगा झोर मेरा प्रभिप्राय भी तुम्हे स्पप्ट हो जाएगा ।” 

कवि ने अपना कथन जारी रखते हुए कहा --''मैंने उन दिनो श्वुगार रस के 
उपन्यासो व भावुकता-प्रधान नाटकों का अध्ययन प्रारम्भ किया ही था । और 
स्वप्न-कल्पना मे मैंने अपने-आ्रपको चाहे जैसे भी वीर व साहसिक नायक के रूप 
में क्यो न कल्पित किया हो, परन्तु मेरे जैसे नगण्य व लज्जाबील व्यक्ति के 
वास्तविक गीवन में भी कभी रोमास या प्रेमलीला का अभिनय हो सकता है, यह 
मेरी कल्पना से सैकडो कोस दूर की वस्तु थी।” 

"उस समय मेरी झायु भरट्टारह वर्ष की थी यब मुझे बम्बई के एक मराठी 
परिवार मे भेजने का निश्च्य हुम्रा जहाँ मुझे भ्रग्रेगी बोलती थी। घर से दूर 
रहने का मेरा प्रथम भ्रवमर था। स्वय मेरी जाने की कोई इच्छा न थी, परन्तु 
फिर भी मुझे; जाना ही पडा ।/ 

कृवि ने गागी रखा--“नायिका मधुर पोडश वर्ष मे प्रविष्ट हो चुकी थी, 
प्रौर बह उच्च शिक्षित होने के नाव-साथ, मोहक, इतुर, सकोचशुन्य और ।॥! 

"जिमे मन्द्तत में आह्वादिनी कहते है, ' मेने कहा । 
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“हाँ, ठीक वैसी ही ।” कवि ने कहा--“जिसका ठीौक-ठीक भाव मोहक व 
ग्रानन्ददायक दोनो शब्दों के श्रर्थों के मिश्रण से व्यक्त होता है।”' 

“इसमे कोई सन्देह नही कि उसके प्रशसको की सख्या कम न थी, उसके 
प्रलोभन व प्राकषंण का एक यह भी कारण था कि वह इतनी छोटी भ्रायु मे ही 
विलायत हो आयी थी। यह ध्यान रखने योग्य है कि उस समय १८८० के लग- 
भग महिलाझो के लिए विलायत यात्रा इतनी सरल न थी, जितनी की शिक्षा के 
प्रभाव के कारण झाजकल हो गयी है।'' 

थोडी देर रुककर कवि ने फिर प्रारम्भ किया--वह बिना किसी विशेष 
प्रयोजन के ही प्राय मुझसे मिलने के लिए आया करती थी, भौर किसी-न-किसी 
बहाने मेरे चारो तरफ चक्कर लगाती रहती थी। मुझे उदास देखकर वह मुफे 
सान्‍्त्वता देने की चेप्टा करती थी, भौर जब मैं प्रसन्‍न होता था तब चुपचाप पीछे 
से भ्राकर भेरी आँखें मीचकर मेरे साथ खेल करती थी ।”' 

“मैं यह स्वीकार करता हूँ कि भ्ब मुझे यह बोध होने लगा था कि कुछ होने 
योग्य हो रहा है। परन्तु अफसोस ! उस होने योग्य वस्तु को प्रोत्साहन देने के 
लिए भेरे भ्रन्दर न तो कोई प्रेरणा थी भौर न तत्परता ही थी।” 

“एक दिन सन्ध्या समय वह भ्रचानक ही मेरे कक्ष मे घुस भ्रायी ।” कवि ने 
भागे कहा--निरमल चाँदनी रात थी। शीतल मन्द हवा बह रही थी। कैसा 
सुहावना दृश्य था ।” 

/--परल्तु मैं वहाँ न था । कल्पना के पस्रो पर बैठा मै भ्रपने घर की झोर 
चला जा रहा था, बगाल की दृश्यावलि, कलकत्ते की कलकल रव करती हुईं गगा 
मुझे अपनी शोर खीच रही थी। एक शब्द मे, मैं धर की याद मे बेचैन था ।” 

उसने कहा---“तुम्हारी भ्रक्ल कहाँ चर रही है ? क्‍या झ्ाकाज-पाताल की 
सोच रहे हो ? ” 

कवि ने कहा---/'मैं उसके व्यवहार से परिचित था परत्तु उस सध्या के समय 
उसके चारो तरफ के वायुमण्डल भे एक विशेष प्रकार का कम्पन था, जिसने मुझे 
ग्रजीव परेशानी मे डाल दिया । और जैसे ही उसने मुझे उपर्युक्त उपालम्भ दिया, 
वेसे ही वह मेरी खाट पर मेरे पास ही बैठ गई।” 

“मैं घबरा उठा--कुछ सोच > सका कि क्‍या उत्तर दूँ ?-.एकदम चुप-- 
हमेशा मे भी भ्रधिक लज्जित व असमजस मे पडा हुआ ।” हु 

' तुम स्वयं कल्पना कर सकते हो कि मेरी घबराहट के कारण वह भी ज्ान्ति 
“जुभव से कर रही थी। परन्तु उसने एक नई तरकीव सोची भर कहने लगी 
- आभी, देखें रस्साकणी मे कौन जीतता है ? ' यह कहकर मेरे उत्तर की प्रतीक्षा 


हा विना ही, उसने अपना फैला हुआ हाथ रस्से की जगह मेरे हाथ मे दे 
या ।! 


१भ८ महापुरुषो के साथ 


“विश्वास करो, मुझे इसका कुछ भी पर्थ मालूम नही हुआ कि ताना प्रकार 
के खैलो मे से उसने रस्साकशी का खेल ही क्यो पसन्द किया है ” तब भी नही, 
जबकि हमने परस्पर खीचता आरम्भ कर दिया, भौर वह अ्रकस्मात्‌ एकदम 
अपनी पराजय स्वीकार करते हुए भ्रभरी कोमलता के साथ मेरी गोदी से झा 
गिरी। परनल्तु मुझे निदचय है कि मेरी इस निर्मम उदासीनता को देखकर उसने 
भविष्य के सम्बन्ध मे मुझसे सब भ्राशाएँ त्याग दी होगी |” 

“अ्रन्त मे उसने एक और युक्ति सोची, उसने मुझे दस्ताना चोरी की कला 
का भ्रथे समझाया ।” 

उसने कहा--“रवी | यदि कोई व्यक्ति किसी युवती कुमारी का दस्ताना 
चुरा लेता है तो उसे उस युवती का चुम्बन करने का अधिकार प्राप्त हो जाता 
है।” 

“वह एक भ्राराम-कुर्सी पर लेटी हुई थी। थोडी ही देर मे वह प्रगाढ निद्रा 
मे मग्त हो गई। भौर जब उसकी निद्रा भग हुई, तो वह बडी उत्सुकता के साथ 
पास ही रखे हुए भ्रपने दस्तानो की तरफ देखने लगी। वैसे ही उसकी दृष्टि के 
सम्मुत्त रखे हुए थे। किसी ने भी उन्हे चुराया न था ।” 

कथा सुनकर हम हँसी न रोक सके । 

परन्तु हमारी हँसी के रुकने तक, कवि के चेहरे का भाव एकदम बदल गया। 
उसकी वाणी की उग्रता, विनोदशीलता एवं नयनो की चमक एकदम विलुप्त हो 
गई। जंसे-जैसे वे भ्रपनी युवावस्था के धुंधले मार्ग से विचरण करने लगे, एक 
कोमल हसरत-भरे भावो की भ्राभा से उत्तका मुखमण्डल श्राच्छत्त हो गया, भौर 
सहानुभूतिपूर्णा शब्दो मे उन्होने कहा---''मैं श्राजत॒क उसे भूला नही हूँ भौर न मैं 
आज तक उसके आाकषण को कोई हल्का नाम देकर उसकी स्मृति का अपमान 
कर सकता हूँ । उसके बाद भी मैने भ्रपने जीवन मे भ्रतेक ऊँच-नीच देखे है। 
देवीय विधान की श्रनेक प्रकार की भ्रघटित घटना मे से होकर मुझे! गुजरना 
पडा है। परन्तु एक वात मैं अ्रभिमानपूरवंक कह सकता है कि मैंने श्राज तक किसी 
भी नारी के प्रेम को भ्रवज्ञा की दृष्टि से नही देखा है, चाहे उसने किसी भी भाव 
से मुझे क्यो न प्रेम किया हो | अ्रपितु इसके लिए मै हमेशा भ्रपने-प्रपको उसका 
कतज्ञ ग्रनुभव करता हूँ। काररा, नारी-प्रेम को चाहे वह किसी भी रूप मे क्यों 
न हो, मैं एक उपहार के रूप मे ग्रहरा करता हूँ । मेरा यह भनेक बार का प्रनुभव 
है कि नारी-प्रेम अपने सभी रूपो मे, हमारी प्रात्मा के भ्रन्दर पुष्पो की बहार की 
एक ऐसी विरासत, व स्वप्नो की एक ऐसी सृष्टि छोड जाता है, जो कि उसकी 
स्तिर्वता की वर्षा के बिना ज्ञायद कभी विकसित न हो पाते । उसकी यह पुष्पो 


की भेट समय पाकर मुरक्ा सकती है, परन्तु उनकी सुगन्ध की विरासत कभी 
नप्ट नही होती ।”' 
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उनके इस कथन ने हमारे मर्मस्थल को कितना स्पह् किया, इसका मै वर्णेत 
नही कर सकता। बहुत कम ऐसे भ्रवसर होते है, जबकि साधारण वार्त्तालाप में 
श्रात्मा की गहराई प्रकट होती है--और बहुत कम भ्रवसरो पर ही ज्ञान की 
गहनता श्रभिव्यक्ति के सौन्दय से श्रलकृत होती है। और कितनी ही बार इसके 
बाद भी मुझे,, हमारे प्रारम्भिक मनोभावो की स्तुति मे लिखी कवि की निम्न- 
लिखित पक्तियो का स्मरण हुआ है, जिन्हे उसने स्वय ही कितनी सुन्दरता से 
गाया है -- 
पादप तिगडित प्रग्निक्षिख, पुष्पह्ठार बरसाय। 
बन्ध रहित होकर वहीं, चिताभस्म बन जाय ॥। 


भार्य ने मेरा साथ दिया। मुझे उनसे एकान्त में मिलने का अवसर प्राप्त 
हो गया। बोलपुर भ्राश्रम मे सन्ध्या का सुहावना समय था। दिन के भवसान मे 
चारो श्ोर का दृश्य छिपते हुए सूर्य की सुनहरी प्राभा से प्रदीप्त हो रहा था। 
गिरगिट के समान प्रतिक्षण रग बदलते हुए मेघो की तरफ कवि मुख्ध दृष्टि से 
निहार रहे थे। ऐसे समय एक मधुमक्षिका उनके रजतशुअ्र केशो के चारो प्ोर 
मेंडरा रही थी। सूर्यास्त के भ्राकाश के सन्मुख वे भ्रत्यन्त भ्राकषंक दिखाई दे रहे 
थे। अ्रचानक मैंने देखा कि उनके नेत्र स्वागत-भरी निगाहो से मेरी तरफ निहार 
रहे है, और उनकी मनोदशा गिरगिट की भाँति एकदम बदल गयी | 

उन्होने कहा---“तुग्हारे भाइ्चयंजक धैयें ते विवाद के लिए एक सुम्रवसर 
प्रदान किया है। प्रश्नों के तीरो की बौछार करो। 

मैंने कहा---“आपका चेहरा इस समय भ्रत्यन्त मनोहारी प्रतीत हो रहा है। 
इसके झ्तिरिक्त मेरी मनोदशा भी इस समय युद्ध मे प्रवृत्त होने की नही है।”' , 

उन्होने मन्द स्मितपूर्वक उत्तर दिया--'आाओ, भाओो, शान्तिप्रियता तुम्हे 
शोभा नही देती । परल्‍्तु यहाँ मत ठहरो। प्रधकार प्रतिक्षण बढता चला जा 
रहा है। आओ अध्ययन-कक्ष मे चलें |” 


मैंने पूछा--.'आधुनिक नारी-समाज के समानता के आन्दोलन के बारे प्र 
आपका क्या मत है? भेरा प्रभ्रिप्राय--उनके सामाजिक प्रध्िकार व उत्तर- 
दायित्व के क्षेत्र से है ?' 

कवि ने कहा--.“इस प्रद्न के उत्तर मे तुम्हे बार-बार दुहराई गई विदेचना 
द्वारा ही संतुष्ट होना होगा । काररा, भेरी सर्वदा यह धारणा रही है कि नारी 
वास्तव मे मनुष्य की प्रतिद्विन्द्रिनी नही है, अपितू उसकी पूरक है। भेरे इस 
कथन मे प्राचीनता की गंध मालूम दे सकती है, परन्तु एक भ्रस्वीकरणीय अनुभव 
काल की छाप से और भ्रघिक समृद्ध ही होता है। इसलिए मैं फिर वही बात 
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दोहराता हूँ कि मनुष्य का प्रतिद्वन्द्वी वतकर, हर क्षेत्र मे उसके साथ मुकाबला 
करने व उसकी कीति को भ्रपने लिए प्राप्त करने के प्रयत्न मे, नारी प्रन्तत कोई 
लाभ नही उठा सकती । क्योकि यदि वह उन वस्तुओं को प्राप्त करने की व्यर्थ 
चेप्टा करती है, जोकि जीवन को सुन्दर नही बनाती, तो उससे उसकी आत्मा को 
वास्तविक सन्तोष उपलब्ध नही हो सकता। सौन्दर्य ही उसका ससार है, और 
उसी पर उसे भासन करना चाहिए। उसका यह पुनीत कतंव्य है कि वह अपने 
साथी के प्रति भ्रपती निष्ठा को स्मरण रखे, क्योकि उसका वह साथी प्राय यह 
भूल जाता है कि हमारी पौरुपीय सभ्यता, अपने भ्रन्दर, प्रनेक विस्फोटक शक्तियो 
को प्राश्रय दिये हुए है। नारी को उनमे वृद्धि करके इस भ्रस्थिरता को और 
अधिक तीज न बनाना चाहिए। हमारी विक्षिप्त-सभ्यता के आ्राँधी-तुफान से घिरे 
हुए जहाज का श्रपने सतुलित व्यक्तित्व के चमत्कारिक स्पश्श द्वारा तुला के समान 
सतुलन स्थापित करना ही उसका कतंव्य है। भ्रन्यथा यह तेजी से स्वेनाश की 
ओर भ्रग्रसर हो जाएगा ।” 

“क्या इसका यही भ्र्थ नही है कि उसे मनुप्यो के समान भ्रधिका रो से वचित 
रखना चाहिए ? ” 

“नही । यह भ्रर्थ नही है। मेरा प्रभिप्राय केवल यह है कि उसे यह न भूलना 
चाहिए कि उसके जीवन का एक विशेष लक्ष्य है, भौर वह अपने साथी की प्रति- 
मूर्ति वनना नही है। नि सन्देह अपने साथी को सहयोग देना, उसके सुख-दु खो 
मे हिस्सा बेंटाना, भ्ौर उसका प्रदर्शन करना भी उसके कार्ये है, लेकिन साथ ही 
उसे यह स्मरण रखना चाहिए कि सहयोग का श्र्थ प्रधानुकरण नही है। वह 
तभी सर्वोत्तम रूप से सहयोग दे सकती है, जबकि वह वही सहायता प्रदान करे, जो 
उसी द्वारा उपलब्ध हो सकती है। दूसरे शब्दों मे, उसे समाज मे दूसरो का स्थान 
लेने का प्रयत्न छोडकर भ्रपना उचित स्थान प्रहण करना चाहिए। श्रपनी प्रकृति 
के प्रति सच्चा रहकर ही वह उसे प्राप्त कर सकती है।” 
का मर पुरुष के कार्यो मे हिस्सा लेने की उसकी झ्राकाक्षा उचित क्‍यों नही 

“क्योकि उसकी प्रकृति इसके योग्य नही है। मनुप्य की कठोर व दुबंल 
चेप्टाशो के क्षेत्र मे वह कभी शक्ति अनुभव नही कर सकती, क्योकि 'यहाँ वह 
किसी सुन्दर उपमा की खोज मे, जिसकी कि उनके पास कभी कमी नही रहती 
क्षणभर रुके, और फिर कहने लगे 'क्योकि तारी प्रकृति वृक्ष की जडो के समान 
निप्लिय रुप से, भ्रदृष्य तथा भप्रान्तभौम रूप से अन्दर-अन्दर अपना कार्य करती 
है, जवकि मनुष्य की पूर्णता वृक्ष की शाखाग्रो के समान वृद्धि, साहस व क्रिया- 
शौलता द्वारा उसके प्रपने विस्तार मे है। लेकिन मनुप्य की चेप्टाओ को हमारी 
पस्यना में स्थायी रूप से फलदायक होने के लिए उसकी जडो का मजवृती से 
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पृथ्वी में स्थिर रहना आवश्यक है, भ्रन्यथा उसका ऊपरी विस्तार अपना बोर 
सँभालने मे असमर्थ हो जाएगा । नारी ही उस स्थिर भूमि का काये करती है भौर 
उसके व्यक्तित्व की छिपी हुई गहरी जडो का पोषण करती है।' 

“परन्तु क्षमा कीजिये । क्या यह दूसरे शब्दो मे इसी बात को दोहराना नही 
है कि पुरुष भ्रौर स्त्री के बीच एक मौलिक भन्तर है ?” 

“तिस्सन्देह ! क्या तुम कल्पना कर सकते हो कि इस अन्‍्तर के बिना सृष्टि 
की यह अ्रनादि-लीला प्रारम्भ हो सकती थी ? नही। यह श्रकल्पतीय है। यदि 
नारी पुरुष की प्रतिमूरति मात्र होती और उसके भी वही कतंध्य होते जो पुरुष के 
हैं, तो जिस रूप मे हम जीवन को देख रहे हैं, उस रूप मे उसका भ्रस्तित्व कभी 
का विलुप्त हो गया होता । परन्तु सौभाग्यवश, नारी, पुरुष की प्र तिमृत्ति नही है, 
अपितु जीवन-यात्रा मे उसकी सहयात्रिणी है, भौर इसी कारण यह भ्नादि लीला 
प्रबाध रूप से चल रही है।' 

“और यही वजह है कि प्रकृति ने नारी को नम्नता, सयम, आत्मत्याग श्रादि 
उन गुणो से विभूषित किया है जिनका पुरुष से, अभाव है। पुरुष सृष्टि की श्रशान्त 
दुनिया को यही गुण स्थिरता प्रदान करते है। नारी प्रकृति स्पन्दनशील जीवन 
की एक अक्षय निधि है, वह उदीयमान शक्ति की सहायता करती है, भौर क्लान्त 
व परिश्रान्त आ्रात्मा को शान्ति अ्दान करती है। उसके बिना जीवन निरथंक 
प्रमोदो व क्षणिक उत्तेजनाओ तथा एकदम उभर भ्राने वाली दौरे की-सी आरांत्म- 
कालिक शक्ति के नीरस चक्र के सिवाय और कुछ न होता--जोकि अपने पीछे 
शराब के नशे के समान अथाह प्रतिक्रिया पैदा करती है।”' 

“कुछ ऐसे भी व्यक्ति है, जिनकी यह धारणा है कि नारी केवल निम्न श्रेणी 
की ही सृष्टि कर सकती है, और इसलिए जीवन के उच्चतर क्षेत्र मे उसका दर्जा 
मनुष्य से नीचे ही रह सकता है।” 

“मैं तारी के लिए ऐसी अ्रपमानजनक बात कभी स्वीकार नही कर सकता। 
मैं, जीवन मे उसकी देन को बहुत मूल्यवान्‌ समझता हूँ। और वह क्यो, यह भी 
तुम्हे बतलाता हूँ -- 

'मै अनुभव करता हूँ कि जिस प्रकार शरी रिक क्षेत्र मे नर का बीज पृष्ठभूमि 
मे रहकर कार्य करता है, जबकि नारी उसे भपने भ्रन्दर धारण करती है, भौर 
उसे जीवन प्रदान करती है, इसी प्रकार मानसिक क्षेत्र मे नारी की प्रेरणा 
मनुष्य की अवचेतना मे पहले अपना बीज वपन करती है, ताकि उसकी सृजनात्मक 
मूल वृत्तियाँ फलवती हो सके । इस प्रकार यह स्पष्ट है कि नारी का कार्य-क्षत्र 
जीवन मे केवल शारीरिक धरातल तक ही सीमित नही है। पुरुष को अपने 
मानसिक विकास के लिए नारी की उतनी ही श्रावश्यकता है, जितनी कि जीवन- 
दान के लिए स्वय नारी को पुरुष की है। बात केवल इतनी ही है कि चूँकि मानसिक 
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क्षेत्र मे वह प्रदृष्य रूप से पर्दे के पीछे कार्य करती है, इसलिए हम उसकी देन को 
प्रत्यक्ष रूप से नही देख पाते । लेकिन यह हमारी कल्पता-शुन्यता का ही दोष है।' 
इससे कवि की 'कृतज्ञ' नामक कविता मुझे स्मरण हो भायी -- 

तबु जानि, एक दिन तूमि देखा दिये छिले बे ले 

गानेर फसल मोर ए जीवने उठे छिलो फे ले, 

आजो ताइ शेष, रविर ग्रालोक हे ते एक दिन 

घ्वनिया लुले छेता' र ममंवाणी, बाजाये है वीण 

तोमार भ्राखिर आलो । तोमार परश ताहि आर 

किन्तु कि परश-मणि रेखे गेछे अन्तरे आमार,-- 

विश्वेर भ्रमृत-छवि आाजि भ्रो तोदे खा देय मोरे 

क्षण क्षणे,--अका रण प्ानन्देर सुधापात्र भेरे 

झामारे कराय पान। 

कुछ देर मौन रहने के बाद मैने कहाँ--''तो झापके कथन का यह अभिप्राय 
है कि नारी की आत्म-सिद्धि का मार्ग पुरुष के मार्ग से भिन्‍न है ? 

कवि ने उत्तर दिया--"हाँ, बिलकुल यही है। स्मरण रखने योग्य मुख्य बात 
यह है कि प्रकृति ने नारी को कभी भी पुरुष के मार्ग पर चलने व उसके ही नारो 
को चिल्लाने के लिए नही बनाया है। नदी के कूल उसके प्रवाह का प्रयोजन पूरा 
करने के लिए नही होते। और उन दोनो मे विभिन्‍नता रहने के कारण ही नदी 
का प्रवाह जारी रहता है। यदि वे दोनो आत्मसात्‌ हो जाए व उनकी विभिन्‍नता 
नष्ट हो जाए तो वह केवल दलदल के सिवाय और कुछ भी न रह जाए।” 

“तब तो दोनो वर्गो की भ्रावश्यकताएँ भी भिन्न-भिन्न होनी चाहिए ? ” 

/“निस्सन्देह ।/! 

“किस प्रकार ?” 

“एक बात तो यह है कि नारी की भ्रपेक्षा पुरुष भ्रमानवीय गुणों को प्रधिक 
श्रासानी से ग्रहरा कर लेता है---वह बहुत आसानी से व्यक्ति-निष्ठा से शुत्य व 
समाज-विरोधी तक हो सकता है। नारी स्वभावत ही व्यक्ति के प्रति निष्ठावान्‌ 
व मानवीय गुणो का श्रादर करने वाली होती है। सक्षेप मे, पुरुष मानवीय 
प्राणियों को भ्रपने लिए उनकी उपयोगिता के कारण स्वीकार करता है, परल्तु 
नारी उनके मानवीय गुणो के कारण । यही कारण है कि पुरुष की अपेक्षा नारी 
मानव प्राणी को कही भ्रधिक वास्तविक वस्तु समभती है, और इसीलिए पुरुष 
को उसके द्वारा न केवल उत्तेजना, अपितु नवीन उत्साह व नवजीवन की 
उपलब्धि होती है। श्राह्नादिनी के गुण स्पष्ठ/थों भे उसके स्वाभाविक गुण है, 
भ्ौर उसके भ्राकर्पण व सौन्दर्य का रहस्य भी इसी में निहित है। यह गुण उसके 
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लिए चिडिया के लिए चपलता और पर्वतीय हिम के लिए घवलता के समान 
ही स्वाभाविक हैं। 

उन्होने आगे कहा--यह भ्कारण ही नही है कि मनुप्य अपने दैनिक जीवन 
की एकरस चेप्ठाओो के चक्र से ऊवबकर विश्वान्ति के लिए उसकी ओर भुकता है 
और चुम्बक से लोहे के समान उसकी ओर भ्राकृप्ट हो जाता है। उसका श्राह्नादिनी 
गुण--अर्थात्‌ उसका सौन्दर्य, उसका भ्राकर्पएण व उसकी मधुरता, सब हमारे 
जीवन की सत्ता के लिए झ्रावश्यक है, भर यह केवल कवि-कल्पना ही नहीं है, 
परन्तु हमारे दैनिक जीवन का एक निविवाद झनुभव है ।” 

ध्यानमग्न भ्रवस्था मे वह कहते गये--.. और यही कारण है कि यद्यपि नारी 
की अपेक्षा, जिसे घोसला बनाने की अधिक झ्ावव्यकता है, पुर को मौलिक रूप 
से स्वतन्त्रता व अ्रवकाश---मुक्ति--की अधिक आवध्यकता है--तथापि वह 
केवल खाली अ्रवकाश में ही भ्रपनी पूर्णंसिद्धि प्राप्त नही कर सकता। मैंने 
तुमसे एक बार उस पूर्णंता ओर सिद्धि का वर्णन किया था, जो केवल एक 
सुजाता द्वारा ही वुद्ध को व मार्था या मेरी द्वारा ही ईसा को प्राप्त हो सकती 
थी। मानवीय प्रयत्त के इतिहास में यह सदा इसी प्रकार होता चला आया है। 
एक के बिना दूसरा अपूर्णो रहता है, यहाँ तक कि शिव की तपस्या भी गुप्त रूप से 
पाव॑ती की सेवा के लिए वेचेन थी ।”” 

“यह बात मेरी समझ में भी झ्राती है। परन्तु आपका यह कथन कि नारी 
की अपेक्षा मनुष्य को मोलिक रूप से स्वतन्त्रता की प्रधिक झ्रावग्यकता है, मेरी 
सम मे नही श्राता। कया दोनो को ही इसकी समान रूप से आवच्यकता 
नही है 97 

“मेरा यह अभिप्राय नही है कि नारी को इसकी झ्ावश्यकता नही है। मेरे 
कथन का केवल इतना ही तात्पयें है कि पुरुष की भपेक्षा नारी का भुकाव भावु- 
कता व सासारिकता की श्रोर अधिक है। इसी को दूसरे रूप मे इस तरह भी 
कहा जा सकता है कि नारीत्व की पूर्णृता जहाँ प्रेम व गृहस्थ द्वारा प्राप्त होती है, 
वहाँ पुरुष को अपनी पूर्ण॑ता प्राप्त करने के लिए और अधिक स्वतन्त्रता व अपेक्षा- 
कृत भनासक्ति की आवश्यकता होती है । मनुष्य अन्तत अनन्त की खोज के लिए 
प्रयलशील है। वह घर की चारदीवारी मे वंधकर नही रह सकता।” 

“परन्तु स्त्रियो मे भी तो ऐसी झ्ाकाक्षाएँ होती है?” 

“निससन्देह, प्रत्येक सिद्धि, चाहे वह कितनी भी आशिक क्यो न हो, उसमे 
अनन्त का कुछ-न-कुछ प्रतिविम्व भ्रवश्य रहता है। जैसे प्रत्येक सुख मे, चाहे वह 
कितना ही क्षणभगुर क्यों न हो, शाइवत आनन्द की एक किरण विद्यमान 
रहती है। यह कल्पना मत करो कि मैं यह कहना चाहता हूँ कि नारी पुरुष के 
समान मानवीय प्राणी नही है, और इसलिए मानव की भ्रनन्त सम्बन्धी 
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झ्राकाक्षाओं से उसका कोई सम्बन्ध नही है। उसकी मुक्ति भो अनन्त की दिल्ा मे 
प्रगति पर ही निर्भर है--यह एक निर्भ्रान्त सत्य है। परन्तु उसका अपने लक्ष्य की 
प्राप्ति का मार्ग पुरुष से भिन्‍न है, केवल यही मेरे कथन का तात्पयं है । उसे भी 
अनन्त व सनातन की उपलब्धि करती है--परन्तु पुरुष के समान मुक्ति-- 
विस्तार व अतासक्ति द्वारा नही--अपितु वन्धन व आासक्ति द्वारा ।” 

उन्होने अपना कथन जारी रखते हुए आगे कहा-- क्योकि प्रकृति ने वास्तव 
में नारी के मुकाबले में पुरुष की उपेक्षा की है, और भ्रपना ध्यान नारी के निर्माण 
में अधिक केन्द्रित किया है। परल्तु पुरुष ने भी इसका उत्तर उसी तरह दिया है, 
यानी वह प्राय प्रकृति की उपेक्षा करता है श्लौर कभी-कभी उसके विरुद्ध विद्रोह 
तक भी कर डालता है। परन्तु नारी ऐसा नही करती, भ्र्थात्‌ वह श्रपने साथी 
पुरुष के ममान उसी ब्राज़ादी से बिना किसी दण्ड-भय के प्रकृति के विरुद्ध आचरण 
नही कर सकती ।” 

“क्षमा कौजिये, मैं आ्रापके श्रभिप्राय को भ्रभी भी स्पष्टतथा नहीं समझ 
सका हूँ ।” 

कवि ने कहा--“मैं एक दृष्टान्त द्वारा अपने कथन को स्पष्ट करता हूँ-- 
जिम प्रेरणा ने बुद्ध को अ्रनन्त की खोज के लिए अपनी पत्नी गोपा के त्याग के 
गो प्रेरित किया, वह प्रेरणा पुरुष के लिए सत्य प्रेरणा है, परन्तु नारी के लिए 
नहीं | 8 

“क्या आपका यह तात्पय॑ है कि गोपा उपर्युक्त लक्ष्य की प्राप्ति के लिए बुद्ध 
का परित्याग न कर सकती थी ?” 

“हाँ ।” 

परन्तु क्यो शा 

“क्योकि गोपा एक नारी थी। उसकी प्रकृति बुद्ध के समान त्याग के लिए न 
तो इतनी भटक ही सकती थी, और न ही सर्वेस्व त्याग की गृन्यता से वह फल- 
फूल ही सकती थी।/” 

“परन्तु क्या ऐसी नारियाँ नही हैं, जिनकी प्रकृति. ?ै 

“निम्मन्देह ऐसी नारियाँ भी हैं। परन्तु प्रकारान्तर से इसका इतना ही भर्य 
है कि कुछ ऐसी भी नारियाँ हैं, जिनकी प्रकृति वास्तव में पुरुष-प्रकृति है, ठीक 
ऐसे ही, जैसे कुछ ऐसे भी पुरुष होते हैं, जिनकी प्रकृति सर्वथ नारी-प्रकृति होती 
हे। परन्तु इस प्रकार के व्यक्ति अपने वर्ग के ठीक प्रतिनिधि नही कहे जा सकते। 
अपितु वे एक प्रकार के प्रस्वाभाविक अपवाद ही कहे जा सकते हैं--भर इससे 
मेरे कथन की असन्यता प्रमाणित नहीं होती, क्योकि, नारी-प्रकृति पुरुष भर 


पुरुप-प्रकृति नारी, इस प्रकार की अनिपर्मितता प्रकृति में दृष्टिगोचर होती 
ही है । ॥9 
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: परन्तु आपके इस कथन का, कि “बुद्ध पुरुष होते के कारण गोपा का अपेक्षा- 
कृत सुगमता से त्याग कर सकते थे, 'ठीक-ठीक क्या प्रथे है ? क्या प्रकार आने 
प्र स्ित्रियाँ भी इसी प्रकार विचलित हुए बिता पुरुष का त्याग नहीं कर 
सकती ? पुरुष के लिए ही यह सुगमकर क्यो है ? वया पुरुष को नारी की उतनी 
ही आ्रावश्यकता नही है, जितनी नारी को पुरुष की है ” या आपका यह झ्रभिप्राय 
है कि पुरुष के लिए प्रेम कोई आवश्यक वस्तू नही है ” 

“नही, ठीक ऐसा नही है,' कवि ने कुछ सोचने के बाद कहा-- 'क्योकि सह 
सत्य को एक प्रकार से मिथ्या रूप मे प्रकट करने के समान है, और इससे वर्तमान 
सभ्यता की उस एकागी प्रवृत्ति का ही पक्षपोषण होता है, जो सौन्दर्य भौर 
माधुयें का एकान्त बहिष्कार करके कार्य, कार्य-कुशलता व सगठन के वतंमान 
सिद्धान्तो को ही एकमात्र मुस्यता देती है। वह यह नही देखती कि इनके भ्न्दर 
जो भी प्रानन्द की मात्रा है, वह उपर्यक्त सौन्दर्य व माधुरी के ही कारण है। मैंने 
इस बात पर हमेशा खेद प्रकट किया है कि हमारी वर्तमान सभ्यता का झाकषरा- 
केन्द्र, सौन्दय की श्रपेक्षा इस शुष्कता की ओर भ्धिक भुक गया है, भोर इसीलिए 
बार-बार मैंने बलपुवंक यह कहा है कि ससार के लिए यह शुभ लक्षण नही है । 
और मैं बहुधा इस बात पर जोर देता हूँ कि हमारी नारियो को बाह्य क्षेत्र मे 
आकर और हमारी रचनात्मक सभ्यता मे श्रधिकाधिक भाग व दिलचस्पी लेकर 
इस विनष्ट सतुलन को पुन स्थापित करना चाहिए। इसलिए मेरा यह अभिप्राय 
कभी नही हो सकता कि नारी पुरुष के लिए वस्तुत अनावश्यक वस्तु है। यह 
स्पष्ट है कि बुद्ध के लिए प्रारम्भ से ही गोपा का प्रेम एक महत्त्वहीन वस्तु नही 
था । पुरुष को भी भ्रपनी पूर्राता के लिए प्रेम की उतनी ही भ्रावदयकता है, जितनी 
तारी को--यह सर्वथा निविवाद है। अन्तर केवल यह है कि बुद्ध का गोपा के 
प्रति प्रेम उनके अपने अभ्युत्थान के लिए एक श्रावर्यक साधन था, न कि गोपा 
के प्रेम के समान उसका स्वस्व था। दूसरे शब्दों मे, इसे इस प्रकार कहा जा 
सकता है कि सवेदनात्मक भावुकता व प्रेमासक्ति, जहाँ तारी की रचता का मेरु- 
दण्ड है, वहाँ पुरुष के लिए यह उसकी जीवन-यात्रा मे एक पथप्रदर्गक भ्रालोक 
व ज्योति स्तम्भ का कार्य करती है, इस प्रकाश को हम एक आराइचयेजनक प्रकाश 
कह सकते हैं, परन्तु नारी के समान यह उसकी सत्ता का सर्वस्व व एकमात्र लक्ष्य 
नही कहा जा सकता | तुम मेरा श्रभिप्राय समझ रहे हो ? ” 

मेरी झापत्ति की पूर्व कल्पना करते हुए उन्होंने फिर कहना प्रारम्भ किया, 

“लेकिन इस कथन से किसी अवज्ञा या भ्रपमान का भाव निहित नही है। इसका 
सीधा-सादा यही श्रथे है कि नारी की रचना ही पुरुष से भिन्‍न है, बस इतना हो । 
और वास्तव मे ठीक इसी कारण से कि नारी की रचना ही पुरुप से भिन्‍न है, यह 
सृष्टि विविध प्रकार से अपनी निर्माण-कीडा करनी है । यदि वह वास्तव मे पुरुष 
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की केवल प्रतिमूर्त होती, तो अभिव्यक्ति भर सौन्दर्य का समस्त स्पन्दन एकदम 
विलुप्त हो जाता। वास्तव में सृष्टि-रचना के प्रवाह को निरन्तर प्रवाहित रखते 
के लिए हो प्रकृति ने नारी को पुरुष की प्रतिध्वनि मात्र नही बनाया है। भिन्‍न- 
भिन्‍न रूपो में ही उनकी सृष्टि हुई है, भौर अपनी पुर्णता प्राप्त करने के लिए उन्हें 
भिल्‍न-भिन्‍न रूपो में ही रहना होगा।* 
उन्होने ग्रपना कथन जारी रखते हुए कहा-- इससे मुझे उस घटना की याद 
श्रा जाती है, जो तुमने एक प्रतिष्ठित विवाहित महिला के घर से भाग जाने के 
वारे मे मुझसे कही थी, यद्यपि इससे उसे भ्रपने सर्वनाश का ही सामना करना 
पडा । तुग्हे इस बात पर आइचये था कि तुम्हारे एक बुद्धिमान मित्र को इससे 
कोई प्राश्वयंजनक बात नही दिखायी दी, बल्कि उसने केवल यही कहा कि ऐसी 
स्थिति में वह अपने प्रेमी के लिए भ्रपना सर्वस्व अ्रप॑णा करने मे भी कोई हिच- 
किचाहट न करती जिसका केवल यही भ्रर्थ था कि उसके लिए अपने प्रेम की 
श्रावग्यकता के सामने श्रौर सब विचार तुच्छ थे। भ्रौर तुमने यह सोचा कि शायद 
वह बहुत भ्रागे बढ गया है ? है न ? ” 
मैने कहा--“मै स्वीकार करता हू कि मैं उस समय इतना निश्चित नही था | 
कार, मेरा यही विचार था कि चूँकि समाज मे दण्ड-रूपी कीमत भ्रदा करते 
समय नारी को ही श्रधिक कीमत चुकानी पडती है, इसलिए उसे हो भ्रधिक हिचक 
होनी चाहिए थी। पुरुष तो प्राय अभ्रपने सम्मिलित समाज-विद्रोह के दण्ड का कुल 
भारत श्रवला नारी के ऊपर डालकर स्वय बिता किसी लाछन के मुक्त हो जाते 
हैं। इसी लिए मैं यह सोचता था कि ऐसी स्थिति मे प्रेम के लिए श्रपता सर्वेस्व 
त्याग करने से पूर्व उक्त महिला को क्यों न श्नेक बार सोचना चाहिए था ।” 
कवि ने कहा--“इसमे प्राइचय की कोई भी बात नही है। क्योकि नारी जब 
वास्तव मे प्रेम करती है, तो वह भ्रपनी पुर भात्मा द्वारा प्रेम करती है, वह अपनी 
जीवन-सत्ता के प्रत्येक तन्‍तु से प्रेस को चिपट जाती है। यही कारण है कि सकट 
उपस्थित होने पर, वह भ्रत्यन्त सुगमता के साथ श्रपना सर्वस्व त्याग कर बिना 
किसी हिचकिचाहट के भ्रन्त तक प्रेम का मार्ग भ्रपनाने को तैयार हो जाती है। 
“तो भी क्या ब्राप यह नही सोचते कि ऐसी स्थिति मे एक वारी को बाद में 
ऐसा कदम उठाने के लिए पण्चात्ताप भी हो सकता है--विशेषत जबकि उसके 
प्रति सामाजिक शासन अत्यन्त कर व निर्दय है ? ”! 
“'तव तक नही, जव तक कि जिस पुरुष से वह प्रेम करती है, उसका प्रेम 
ठडा नही पड जाता ।” 
“क्या समय वीतने के साथ--यह सम्भव नही है ? 
“मेरा विचार है कि यदि प्रेम के कारण उसे अपने जीवन के लक्ष्य का त्याग 
वारना पडता है, तो यह बहुत सम्भव है कि अन्त मे उसे यह भ्रनुभव हो कि प्रेम 
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उसकी क्षतिपूर्ति नही कर सकता, विशेषत जब तक कि वह स्वय नारी-प्रकृति 
पुरुष न हो ।” 

“परन्तु, क्षमा कीजिए । 

उन्होने वीच मे ही रोकते हुए कहा--“सुनो, मै और स्पप्ट करता हूँ, क्योकि 
मुझे ऐसा प्रतीत होता है कि तुम्हे भव भी नारी व पुरुष की मौलिक प्रकृति मे जो 
भेदक रेखा है, उसे समभने मे कठिनाई प्रतीत हो रही है|” 

कुछ देर ठहरकर उन्होने धीरे-धीरे कहना प्रारम्भ किया---“मेरी भ्रपनी ऐसी 
धारणा है कि मनुप्य मोलिक रूप से एक जिज्ञामु है--श्र्थात्‌ एक अन्वेषक है, 
वह अनन्त की उपलब्धि के लिए निरन्तर प्रयत्नशील है, इसे तुम मुक्ति, परत्रह्म, 
निर्वाण व अन्य ऐसे किसी भी शब्द से पुकार सकते हो । इसलिए कोई भी ऐसा 
अनुभव, जो उसे वाँधकर रखता है, खूँटे के साथ जकडे रखता है, वह चाहे कितना 
भी महान्‌ क्यो न हो, उसे पूरुंता प्रदान नही कर सकता। प्रेम एक महान्‌ अनुभव 
हो सकता है, एक दिव्य आलोक सिद्ध हो सकता है, परन्तु तभी जब वह इस झर्तें 
को पूरा कर सके । तुम मेरा अभिप्राय समझ रहे हो ? ” 

मैंने सिर भुकाकर अपनी स्वीकृति प्रकट की | 

उन्होने अपना कथन जारी रखते हुए कहा---“नारी की मुक्ति का मार्ग इससे 
भिन्‍न है। उसके लिए प्रेम केवल एक दिव्य श्रालोक नही है, अ्रपितु उसके जीवन 
की केन्द्रीय धुरी है--उसकी जीवन सत्ता का-एकमात्र प्रयोजन है। यही कारण है 
कि वह अपने साथी के विपरीत, केवल प्रेम द्वारा ही जीवन मे श्रपनी पुणुता प्राप्त 
कर सकती है।' 

उन्होने आगे कहा---परिणामत यदि कोई पुरुष अपनी स्वाभाविक प्रकृति 
के विरुद्ध यह दावा करता है कि नारी के समान वह भी प्रेम से ही सन्तुष्ट रह 
सकता है, तो उसका यह दावा या तो क्षरि[क मोहावेण द्वारा, या केवल वाहवाही 
लूटने की भावना द्वारा ही प्रेरित हो सकता है। और दोनो ही पवस्थांग्रो मे 
अन्तत उसकी प्रकृति उससे वदला लिए विना न रहेगी ।”” 

थोडी देर मौन रहने के बाद उन्होने फिर कहना आरम्भ किया, “यही कारण 
है कि अनेक भद्र व्यक्तियो ने इस आ्ान्त घारणा के वशीभूत होकर कि पुरुष भी 
नारी के समान प्रेम के लिए सर्वस्व भ्रपेण कर सकता है, अपने जीवन का सर्वनाश 
कर लिया है। दुर्भाग्य से पुरुष के लिए यह सत्य नही है, क्योकि वह जीवन के सब 
लक्ष्यो को छोडकर केवल प्रेम से ही सन्तृप्ट नही रह सकता, जबकि नारी के लिए 
यह सम्भव है।”' 

मैंने प्रब् किया--“तो ऐसे ्रवसर पर एक नारी के व्यवहार के लिए क्‍या 
पथ-प्रदर्गक होना चाहिए ?”” 

“तुम्हारा अ्रभिप्राय श्ञायद उस अवस्था से है जद सामाजिक वहिप्कार एक 
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पुरुष को उसका सम्पूर्ण जीवन नष्ट करने के लिए बाध्य करता है ?” 

7] ँ ] 7) 

! दे जानते हो कि तमाम विश्व मे नारी के कठोर भाग्य के लिए मै कितना 
दुख भ्रनुभव करता हूँ। इसलिए मै दु खपुर्वक यह कहने के लिए विवश हूँ कि ऐसी 
परिस्थितियों मे नारी को, यदि वह वस्तुत उस पुरुष से प्रेम करती है, जोकि 
उसके प्रेम के लिए अपना सर्वस्व भ्रपंण करने के लिए उद्यत्त है, सर्वस्व त्याग के 
मार्ग से उसकी रक्षा करनी चाहिए । उसे उसको श्रपने प्रेम के घोसले मे प्राबद्ध 
रहने के लिए कभी भ्राग्रह न करना चाहिए, उसे इस तथ्य से कभी श्राँखे न मूदनी 
चाहिये कि ऐसी स्थिति मे अपने प्रशुयी को घोसले मे आबद्ध कर रखने के लिए 
वह उससे जिस कीमत की आशा करती है, वह अन्त मे उसकी शक्ति से बाहर है। 
भौर इसका कारण वही है जो मैं तुम्हे भभी बतला चुका है कि नर-पक्षी मादा- 
पक्षी के समान घोसले मे कैद रहकर भ्रपने कटे हुए पस्नो के लिए पर्याप्त प्रतिदान 
नही पा सकता। सक्षेप मे, एक नारी, प्रेम मे अपनी पूर्णता प्राप्त कर सकती है, 

परन्तु पुरुष ऐसा नही कर सकता ।”” 

“परन्तु जब एक नारी अपने प्रेमी के लिए भ्रपता सवंस्व बलिदान कर देती है, 
तो उससे यह भ्राशा करना कि वह भपने प्रेमी से भी वैसे ही आ्रात्म-बलिदान की 
प्रत्याशा न करे, क्या यह उसके साथ एक प्रकार का प्रन्याथ नही है ? ” 

कवि ने कहा--“मेरे विचार से यह कोई भ्रन्याय नही है। तुम्हे यह न भूलना 
चाहिए कि यद्यपि नारी का प्रेम अपने उद्देग मे प्राय. भौतिक तत्त्वो की तरह 
अ्रदम्य शक्तिशानो होता है, भ्र्थात्‌ वह श्रपनी भ्रग्नरगति के परिणामों की नही 
सोचता, तथापि वह भ्रन्त मे बिता सकोच के जो आत्मसमपंण कर देती है, वह 
केवल प्रेम के लिए नही, उसकी सम्पूर्ण पुरणंता मातृत्व मे ही है।' 

“आपके इस कथन मे तो प्राचीनता की गन्ध है ।! 

“क्या तुम यह सोचते हो कि फैशन रूपी महिला के समान सत्य रूपी कन्या 
भी निरन्तर नवीनतम फौशनों की छाया के पीछे भागती रहती है ?*” कविने 
व्यग्यपूर्वंक कहा ! 

मैने क्षमायाचना के तौर पर कहा--'यह केवल मेरी भ्राशका व भयमात्र 
है। इसके अतिरिक्त मुझे भ्रभी यह भी रूपाल झ्राया कि प्रापका उपर्युक्त कथन 
नीत्शे की वहुन पुरानी, घृणासूचक स्थापना से कितना मिलता-जुलता है | ” तारी 
के लिए पुरुष भ्रपनी उद्देश्य-सिद्धि का एक साधन मात्र है, उसका लक्ष्य सदा 
सन्तान है ।' 

“परत मेरे उपर्यूक्त कथन में घृणा की कोई गन्ध नही है। मै नारी के लिए 
सन्तान की माता होने मे उसकी कोई हीनता या अपमान नही देखता। इसके 
विपरीत मैं उस मातृत्व को श्रद्धानत हो प्रणाम करता हैँ जिसके लिए नारी को 
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इतना त्याग करना पडता है। मेरा तो केवल यही तात्पयं है कि चूँकि नारी की 
पूरणुता केवल मातृत्व मे ही निहित है--इसलिए अपने सहचर से जब यह पूरणाता 
प्राप्त कर लेती है, तब उसका पूर्ण आत्ममतोष हो जाता है। नीत्शे के कुटिल 
आ्राक्षेप के साथ इसकी कोई तुलना नही है।' 

“परन्तु बहुत-सी स्त्रियाँ, जो मातृत्व की इच्छा नही रखती, उनके विषय मे 
आप क्या कहेंगे ? 

कवि ने उत्तर दिया--“यहाँ एक बात हमेशा ध्यान मे रखने योग्य है। वह 
प्ज्ञात सावंभौम शक्ति, जिसकी घुरी पर यह समस्त सृष्टि व उत्पत्ति का ससार 
घूम रहा है, वह भ्रपना काये प्राय गुप्त व भ्रन्तभोम रूप से ही करती है। यही 
वह शक्ति है, जो हमारे सच्चे मनोभावों व इच्छाओ्रो का असली प्रतिनिधित्व 
करती है। वह प्रतीयमान मनोभाव जो हमारे चैतन्य के ऊपरी स्तर पर आते रहते 
हैं, वे हमारे सच्चे प्रतिनिधि नही है। इसलिए यदि कोई नारी यह कहती है कि 
विवाह से उसका उद्देष्य केवल उसकी मानसिक व शारीरिक सतुष्टि मात्र है, 
मातृत्व नही, तो मैं केवल यही कहूँगा कि या तो उसका मस्तिष्क विकृत है, अ्रथवा 
वह ग्रभी अपनी मौलिक झ्रावश्यकता से अनभिज्ञ है। क्योकि हमारी ऊपरी इच्छाएँ 
हमारी वास्तविक झावश्यकता का प्राय मिथ्या निर्देश करती है, परन्तु वह गुप्त 
प्रेरणा-शक्ति कभी ऐसा नही करती | उसे भ्रपनी आवश्यकता का पूरा-पूरा बोध 
है, जबकि हमारा चैतन्य भी कभी-कभी उसे नही देख पाता। और यह गुप्त 
प्रेरणा -शक्ति यह बतलाती है कि मातृत्व के बिना नारी की पूर्ोता असम्भव है।' 

कुछ देर तक मौन रहने के बाद मैंने सकोचपूर्वक कहा----' भेरे मित्र ने वर्तमान 
अवस्था मे मुझसे आपके परामझशे की याचना की है। उसकी स्थिति बड़ी सकटमय 
हो गयी है, यह भ्रापसे छिपा नही है।” 

कवि ने कहा--' ऐसे विषय में परामछं देता श्रौर भी कठिन है, परन्तु जब 
तक समाज अपनी वर्तमान स्थिति मे कायम है, तब तक उसके लिए अपने निराश 
प्रेम की उच्च विचारो मे परिणत करने के अतिरिक्त और कोई मार्ग नही है।”” 

कुछ देर मोन रहने के बाद उन्होने झागे कहा--'मैं उसे सलाह दूँगा कि वह 
इस दु खान्त प्रेम को अपने जीवन मे एक महान अनुभव समझे व अपनी जीवन- 
यात्रा मे अपने लिए एक अमूल्य ग्रालोक समझे, और इसके कारण उसे इस समय 
जो दु ख उठाना पड रहा है, उसे अपने जीवन का सबसे महान्‌ उपहार समभकर 
ग्रहण करे | क्योकि हमारे समस्त महानु अनुभव दो सहगामी चीजो से प्राप्त होते 
हैं, जैसा कि गेटे ने कहा है--'एक ग्रहण द्वारा और एक त्याग द्वारा ।” 

उन्होने स्वप्नाविप्ट-सा होकर फिर कहना प्रारम्भ किया---“'परिग्रह की मूल 
प्रवृत्ति से ऊपर उठाना भी आत्मा की एक सनातन झआाकाक्षा है। स्थल भौतिक 
तृष्ति की दृष्टि से हम जो कुछ पाते हैं, वह हम खो देते है। इसीलिए आात्मा 
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तपस्या द्वारा परिग्रह के प्रलोभन से ऊपर उठने का प्रयत्त करती है। भौर जितना 
ही श्रधिक पवित्रतर कोई आ्रानन्द होता है, उतना ही भ्रधिक उसमे भ्रपरिग्रह का 
पुट होता है। त्याग, अ्रनासक्ति---मुक्ति व कैवल्य की अपील का शाइवत रहस्य 
इसी मे निहित है। इससे मेरा तात्पयं उस तथाकथित दिखावटी बाह्य मुक्ति व 
त्याग से नही है, जिसे कट्टरपथी, सकीरणो त्यागवादी भ्रपना ध्येय कहकर बखानते 
है। मेरा तात्पयं उस भ्रान्तरिक मुक्ति से है जो भ्रपने श्रानन्दानुभव से बद्ध हुए 
बिता आनन्द का प्रनुभव करती है।” 

उनके उपर्यक्त कथन से उनकी 'साधना' पुस्तक मे वर्शित निम्नलिखित 
पक्तियाँ स्मरण हो भ्रायी -- 

“मानव के इतिहास मे हम हर जगह यह देखते है कि त्याग की भावना 
मानवीय भ्रात्मा की गम्भी रतम वास्तविकता है । जब आत्मा किसी वस्तु के बारे 
में यह कहती है कि मुझे उसकी श्रावश्यकता नही है, क्योकि मैं उससे ऊपर उठ 
गया हूँ, तब वह अपने अन्दर विद्यमान उत्कृष्टतम सत्य को ही व्यक्त करता है। जब 
एक बालिका का जीवन गुडियो से ऊपर उठ जाता है, तब वह उन्हे दुर फेक दैती 
है। परिग्रह की क्रिया द्वारा ही यह स्पप्ट है कि हम उन वस्तुओं से, जिनका कि 
हम परिग्रह करते है, उच्चत्तर हैं। यह हमारे लिए महान्‌ दुर्भाग्य की बात है कि 
हम उन वस्तुओं से बंधे रहे, जो हमसे कही क्षुद्रतर है'--जब मनुष्य अपने परि- 
ग्रहग॒त वस्तुग्रो के वास्तविक स्वरूप का बोध कर लेता है, तभी वास्तव मे उसका 
तत्वसम्बन्धी भ्रम दुर हो जाता है, श्रौर तब वह यह जान लेता है कि उसकी 
भ्रात्मा उन वस्तुओं से कही प्रधिक ऊँची है, भ्ौर वह उनके बन्धनों से मुक्त हो 
जाता है ।/ 

“हमारे प्रत्येक गम्भीर प्रेम मे, उन्होंने पुन कहना प्रारम्भ किया--'यह 
प्राप्ति भौर त्याग दोनों समान्तर चलते रहते है। हमारे एक वेष्णव भजन' में 
प्रेमी अपनी प्रेमिका को सम्बोधित करके कहता है--'मैं ऐसा अनुभव करता हूँ 
कि मैं जन्म से ही तुम्हारे मुख के सौन्दर्य को बराबर निहारता रहा हूँ, परन्तु मेरे 
नेत्रों की प्यास बुभने मे नही झ्राती, मैने हजारो वर्षो से तुम्हे अपने हृदयालिगन 
मे बाँध रखा है, परन्तु फिर भी तृप्ति नही होती ।” 

“इसलिए मैं हृदय से यही चाहता है कि तुम्हारे मित्र को चाहे अपनी प्रण- 
यिनी का श्रत्यघिक वियोग भी क्यो न सहन करना पड़े, परन्तु उसे श्रपने इस 
भ्रनुभव के लिए कभी दु ख का अनुभव न करना चाहिए । एक दिखावटी वैरागी 
के समान, जो भौतिक परित्रह को प्रेम का उच्चतम उपहार न बताकर उसकी 
निदा करता है, उसे भी उसी श्रेणी के वैरागियो मे श्रपनी गिनती न करानी 
चाहिए। उच्चतम प्रेम को इन सब पाथिव तृप्तियो से ऊँचे उठना चाहिए। यह 
प्रेस भ्राजीवन वियोग के दु ख की भी, आ्रात्मिक क्षेत्र मे मिलन की प्रगाढ़ प्रसन्‍तता 
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में परिण॒त कर देता है, और बाह्य निराशा के परिणामस्वरूप हमे जो कष्ट उठाना 
पडता है, उसी के द्वारा वह हमारी रचनात्मक प्रवृत्तियो को उत्तेजित करता है । 
यह केवल वाक्‌-चातुर्य ही नही, यह मनुष्य के उन स्थायी श्रनुभवों मे से एक अनुभव 
है, जिसकी प्रत्येक युग के कवियो, पैगम्बरों व वीरो के भ्रनुभव ने पुष्टि की है । 
यही कारण है कि यह प्रायः अनिवाय है--और निर्माणकारी श्रात्माश्रो के लिए 
तो विशेष रूप से ही अनिवाय है--कि वे प्रेम के इस म्रनुभव को गहरी वेदना, व 
प्रत्याचार का भारी मूल्य चुकाकर भी प्राप्त करे। क्योकि मनुष्य जिस सीमा 
तक प्रेम के भ्रालोक मे आत्मविकास के मार्ग में अग्रसर होता है, उसी सीमा तक 
वह प्रेम भे पुणुंंता प्राप्त करता है, वह अपनी हृदय-भूमि मे इस प्रेम के बीज के 
प्रकुरण द्वारा कला-रचना, झ्ानन्द व आ्रात्मानुभव के पुष्पो की सृष्टि करता है, 
और अन्तत रहस्य व भ्रज्ेयता का जो आवरण उसकी श्राँखो की वृष्टि को ढके 
हुए है, वह इस प्रेम यष्टिका के जादू-भरे स्पर्श से ऊपर उठ जाता है।” 
वह कहते गये--'हम जीवन मे तब तक किसी वस्तु का पूर्ण भ्रनुभव प्राप्त 
नही कर सकते, जब तक वह हमारे जीवन का एक श्रश नही बन जाती, हम तब 
तक किसी वस्तु को अपना नहीं बना सकते, जव तक उसका मूल्य न अ्रदा करे। 
प्रेमानुभूति के लिए भी यह मुल्य किसी-त-किसी रूप मे, और बहुधा स्थायी कष्ट 
व यातनाओ्रो के रूप मे चुकाना पडता है। यदि हम इस मूल्य की भ्रदायगी मे 
किसी प्रकार का पशो-पेश करते है, तो हम प्रेम की अनुभूति प्राप्त नही कर सकते, 
और न उसे अपने भ्रसली व्यक्तित्त्व की पूँजी के रूप मे परिवर्तित कर सकते हैं। 
केवल दान-रूप मे प्राप्ति द्वारा या हमारी याचना करने पर मिल जाने से ही हम 
किसी वस्तु के अहरण के अधिकारी नही हो सकते। हमारे अन्दर उसकी प्राप्ति 
की योग्यता, उसे अजेन करने का उद्योग, और उसका उचित मूल्य चुकाने की 
क्षमता, चाहे वह अ्रपने जीवन का रक्त देकर ही क्यो न प्राप्त हो, आवश्यक है। 
तभी हमारा ग्रहण वास्तविक ग्रहरा है, तभी हमे प्रेम स्वीकार कर सकता है भर 
अपने उपहारो को हमे दे सकता है।”' 
जेसे ही उनके स्वर की मधुर गूँजन बाहर बहती हुई शीतल समीर की ममंर 
ध्वनि मे विलीन हो गई, वेसे ही उनकी एक भ्रचिर-निर्मित कविता के भिम्न- 
लिखित पद भेरे मन मे घूमने लगे -- 
क्षमा करो यदि भूले थाकि 
तबु जानि एक दिन तुमि मोरे निये छिले डाकि, 
हृदि-माझे, भ्रमि ताइ आमार भाग्येरे क्षमा करि, 
जतो दू खे जतो शोके दिन मोर दिये छे से भरि, 
सब भुले गिये। पिपासार जल-पात्र निये छे से, 
मुख हैं ते, कत बार छलना के रेछे हेसे हेसे, 
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मेगे छे विश्वास, श्रकस्मातु, डुबाए छे भरा तरी 
तीरेर सम्मुखे निये ऐसे,--सब ता र क्षमा करि, 
झाज तुमि आर नाइ, दूर हते गछो तुमि दूरे, 
विधुर हुए छे सन्ध्या मुछे-यावा तोमार सिन्दूरे, 
सगीहीन ए जीवन शून्य घरे हये छे श्री-हीन, 
सब मानि,--सब चैये मानि तुमि छिले एक दिन । 


आधुनिक युग पर 

१० जून, १६३८ 

१६३७८ की ग्रीष्म ऋतु मे मैं श्रपने पिताजी के एक मित्र की कन्या श्रीमती 
अश्रुकशा भ्रतिथि होकर हिमालय पर्वत के कालिम्पौग स्थान पर गया । कवि भी 
उन दिनो वही थे । कई दिन की लगातार मूसलाधार वर्षा के अ्नन्तर एक सुनहरे 
प्रभात में हम उनके दर्शन करने के लिए गये। कवि ने भ्रपती नैसगिक सहातु- 
भूति के साथ हमारा हादिक स्वागत किया। उनसे उस समय जो वात्तलिाप हुप्ना 
उसकी प्रतिलिपि अगले दिन प्रात मैंने उनके सम्मुख प्रस्तुत की। उन्होने उसमे 
एक-दो स्थान पर क्षुछ सशोधन करते हुए उक्त विवरण की विश्वसनीयता के 
लिए मेरी प्रशसा करते हुए मुझे भ्रत्यन्त गौरवान्वित किया। इसके अतिरिक्त 
भ्रौर भी कई अवसर भुझे! उनसे वार्तालाप करने के प्राप्त हुए | परल्तु मैं उन 
सबका विवरण यहाँ न देकर केवल एक उसी का विवरण दे रहा हूँ, जिससे मुझे 
ग्राशा है, उन लोगो का पर्याप्त मतोरजन होगा, जिनके हृदय में श्राघुनिकता, 
विज्ञान और प्रगति के बारे मे कोई भ्रम नही है। 

कवि ने उक्त अवसर पर आल्डस हक्सले की पुस्तक 'उद्देश्य श्रौर साधन” की 
बहुत प्रशसा की, भ्रोर जब मैंने उसमे से निम्न उद्धरण उपस्थित किया, तो 
उन्होने उससे पूर्ण सहमति प्रकट की । उन विज्ञान-भक्तो प्रति हक्‍्सले का यह एक 
विद्गूप कटाक्ष था जिनका यह विचित्र विश्वास है कि, “वास्तविक सत्ता से अपती 
इच्छानुसार निकाले हुए निष्कषं का वैज्ञानिक चित्र ही, पूर्णां वास्तविक सत्ता का 
चित्र है, भौर इस ससार का न कोई प्रयोजन है भ्रौर त इसकी कोई कीमत है।'' 

कवि ने हक्सले की समालोचना मे हादिक झानन्द का भ्रनुभव किया---हस 
भ्राजकल विज्ञान की प्राथमिक सफलता से उत्पन्न झआनन्ददायी मादकता के 
युग मे नही रह रहे है, अपितु उसके बाद के एक विकट प्रात काल मे से गुजर रहे 
है, जबकि स्पष्ट हो गया है कि विज्ञान ने अब तक जो भी सपलता प्राप्त की है, 
वह केवल अनुन्नत व कुत्सित लक्ष्यो की सिद्धि के लिए हमारे साधनों को उन्नत 
बनाने तक ही सीमित है।” उसने अपने “विश्वास' शीर्षक अ्रध्याय मे लिखा है- 
'हमारा बहुत-सा अज्ञान निराकरण योग्य अज्ञान है। हम इसलिए भ्रज्ञान मे 
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रहते है, क्योकि हम जानने की इच्छा ही नही करते । हमारी इच्छा ही इस बात 
का निर्णय करती है, कि किन विपयो के ज्ञान के लिए हम अपनी बुद्धि का किस 
प्रकार उपयोग करें । वे व्यक्ति, जो सृष्टि रचना मे किसी प्रयोजन का अवलोकन 
नही करते, प्रायः किसी-न-किसी स्वार्थ-विशेष से प्रेरित होकर ही ऐसा कहते हैं।' 
कवि ने इससे अपनी पूर्ण सहमति प्रकट करते हुए कहा, “यह निस्सन्‍्देह सत्य 

है। भौर अधिकतर वैज्ञानिक लोग भी आजकल प्राय यह स्वीकार लरने लगे हैं 
कि उन क्षेत्रों मे जो वैज्ञानिक भ्रनुभव व परीक्षण के बाहर है, वैज्ञानिक तथ्यों 
की सत्यता प्रमाणित नही की जा सकती।” 

ऐसे ही एक प्रसंग मे श्री अरविन्द ने मेरे एक मित्र को जो पत्र लिखा था, 
उसका उद्धरण मैंने उनके सम्मुख रखा--“महाशय---या अन्य किसी वैज्ञानिक 
को यह कैसे विदित है कि जीवन का अस्तित्व दैवात्‌ या आकस्मिक रूप से ही हो 
गया है, तथा विश्व ब्रह्माण्ड मे अन्य किसी स्थान पर जीवन का अस्तित्व नही 
है, प्रथवा विश्व मे जहाँ-कही भी जीवन का अस्तित्त्व है, वह इन्ही परिस्थितियों 
में व इसी रूप मे सभव है जैसाकि हमारी पृथ्वी पर है, इसके विपरीत परिस्थिति 
मे उसकी सत्ता श्रसभव है। यह सब केवल मानसिक कल्पनाएं है, जिनसे कोई 
निणयात्मकता नही है। यदि समस्त विश्व ब्रह्माण्ड को ही एक आकस्मिक घटना 
मान लिया जाय, एक ऐसी वस्तु मान लिया जाय, जिसकी उर्त््पात्त व जिसका 
शासन अकस्मात्‌ द्वारा होता है, तब जीवन को भी झ्राकस्मिक वस्तु कहा जा 
सकता है। इस प्रकार की कल्पना में समय नष्ट करना उचित नही है जोकि 
पाती के बुलबुले के समान है |” 

कवि ने भी इससे भ्रपनी सहमति प्रकट की, और साथ ही कहा--परच्तु 
वर्तमान वैज्ञानिको मे विधेयात्मक स्थापनाओ के विरुद्ध विद्रोह की मात्रा निरन्तर 
प्रबलतर होती जा रही है ।' उन्होने कहा कि 'हाल ही मे एक वैज्ञानिक ने अपनी 
पुस्तक से खेदपुवंक यह स्वीकार किया है कि समस्त नियम मनुप्य-रचित नियम 
हैं, भौर उसने यह निर्देश किया है कि विज्ञान के क्षेत्र मे विचार व घारणाओं मे 
श्रभी हाल मे एक क्रान्तिकारी परिवर्तंत हो चुका है--क्योकि वैज्ञानिक विचार 
श्रत्यन्त वेग के साथ प्रगति कर रहा है।' 

मैंने कहा--- यदि आप थकावट अनुभव न करते हो तो मैं झ्राप से कुछ भोर 
प्रश्न करना चाहता । 

कवि ने अश्रुकशा को सम्बोधित करते हुए कहा--'देखो, देखो, क्या तुमने 
भी इस बात का ख्याल किया है कि कभी-कभी दिलीप भी मेरे प्रति एक प्रकार 
की दया व वेदना का अनुभव करता है ?' 


ह उसने कहा--हाँ, मैंने किया है, और इस चत्मकार पर मुझे वडा श्रादचये 
है।' हम सब हंसने लगे | 
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जब हँसी बन्द हुई, तब मैंने कहा--“'प्रान्तिक' मे आपकी कविताओं मे 
मानवीय आदशेवाद के प्रति आपकी गरभीर वेदना को देखकर मुे हर्ष होता 
है। यह देखकर, कि भ्रव भी ऐसे व्यक्ति विद्यमान है, जिनकी आ्राध्यात्मिक मूल्यों 
के प्रति निष्ठा व भक्ति अक्षुण्ण है, और उनमे से कम-से-कम एक ऐसा भक्त भी 
है जो प्रपनी भ्रान्त रिक प्रेरणा के प्रति सच्चे कवि के समान उन्तकी स्तुति मे गा 
सकता है, मुझे बडी स्फूत का अनुभव होता है। परन्तु मुझे यही भ्राइचयें है 
कि मानवीय गृप्नता से उत्पत्न होने वाली युद्ध की भीषण बुराइयो का कोई 
उपचार आपने क्यो नही सुझाया है ? ” 

कवि ने उत्तर दिया--.“'मैं इन घटनाझो को प्राजकल एक प्रकार की उदासीन 
दृष्टि से देखता हूँ। मै देखता हुँ कि जीवन-लीला के इस विश्ञाल ऋीड़ा-स्षेत्र मे 
इन्द्रिययारी जीवो ने जिन उपायो को अपनी वृद्धि व रक्षा के लिए एक समय 
अनुकूल समझा, उन्हे ही उस समय उन्होने ग्रहण कर लिया । परन्तु उसके पश्चात्‌ 
युग-परिवतंन के साथ-साथ इन उपायो मे भी परिवतंन हो गया, पर यह परि- 
वर्तन इतना उग्र व ऋान्‍्तिकारी हुआ, कि जो परिस्थितियाँ किसी समय जीवन के 
लिए आवश्यक प्रतीत होती थी वही उसकी घातक हो गयी । उसका अवश्यभावी 
परिणाम उन प्राणियों के स्वताश के रूप मे प्रकट हुआ। उदाहरण के लिए, 
विपुलकाय मैमथ का दृष्टरात ले लो। यह सहज ही मे कल्पना की जा सकती है कि 
झारम्भ से ही वह इतने दीघंकाय न थे। किन्तु किसी भी कारण से उनके 
पष्चाइ्ती सस्करणो मे मास व मेद की वृद्धि द्वारा आकार व परिधि मे फूलने की 
प्रभिलाषा उत्पत्त हो गई झौर धीरे-धीरे यहाँ तक स्थिति भ्रा गई कि उन्होने 
भैद की वृद्धि द्वारा जो महान स्थृजता प्राप्त कर ली थी, उसको कायम रखने के 
लिए पर्याप्त आहार की प्राप्ति सभव न रही। तत् उन्होने नख-दन्तो द्वारा अपने 
सजातीयो पर ही प्रहार करना झारम्भ कर दिया जिसके फलस्वरूप उस युग के 
कुरुक्षेत्र मे मैमथवश्ञ का ही सर्वनाश हो गया। उसके प्रनन्तर विधाता ने मन 
नामक एक नई शक्ति का आविष्कार किया। तुम देख सकते हो कि भेद, नख व 
दन्तो का युग अब समाप्त हो गया है।”” 

"इस भ्रकार मन के युग का भस्युदय हुआ । परन्तु मन भी उसी प्रकार दिन- 
प्रतिदिन विशाल रूप घारण करने लगा । मैमथ की झाकार-वृद्धि के समान इसके 
झायतन में भी विस्मयजनक वृद्धि हो गयी, भौर घीरे-धीरे यह प्रकट होने लगा कि 
यह मानसिक मैमथ भी अपनी झाकार-वृद्धि की तरह अपने नख-दन्तो को विकसित 
कर सकता है। यथार्थ बात यह है कि प्रत्येक नवशक्ति, जब तक उसका विकास 
ओऔचित्य व समता की सीमा का उल्लघन नही करता, बराबर वृद्धि करती रहती 
है परन्तु जव वह सीमा से आगे बढ़ जाती है, तो सर्वेताश के गढे मे तेजी के साथ 
गिरने लगती है, क्योकि उस समय वही उपाय, जो किसी समय उसकी रक्षा के 
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साधन प्रतीत होते थे, उसके जानी दुश्मन बनकर उसके विरुद्ध ख़ड़े हो जाते है। 
“हमारे इस वर्तमान युग मे इन मानसिक प्राणियों ने किसके साथ मित्रता का 
गठबन्धन जोडा है ” श्रपवित्र गृप्नता व लालच की सेनाझ्री के साथ  भनुष्य ते 
मायाविनी इच्छा के वशीभूत होकर इस लोभ को श्रपनाया है और मन ने इस 
युक्ति से इसका समर्थन किया है कि इच्छा ही हमारी मूल सचालिका है और लोभ 
ही हमारा पतवार है। इसी का यह परिणाम है कि जीवन-क्रीडा के चक्र मे विध्वस- 
पर्व ने गहन गत से निकलकर सृष्टि-पव्व के शीर्ष पर भ्रपना भ्रासन जमा लिया है । 
इसके लिए दु ख करने का क्या कारण है, जबकि सृप्टि का नियम ही ऐसा दिखाई 
देता है? लेकिन इससे तुम्हे एक नया पाठ मिलता है, तुम यह जान सकते हो कि 
मन भी ओरो के समान ही मूढ है ! मनुष्य को यह बोध होने लगा है कि जिस 
प्रकार निरवधि भासवृद्धि को आश्रय देने पर प्रागैतिहासिक मैमथ का सर्वनाश 
हुआ है, उसी प्रकार मन की दूषित वासनाझ्रो को भी निरन्तर प्रश्रय देने पर 
इसका भी वही परिणाम अवश्यभावी है। कारण, मन भी मायाजाल की सृष्टि 
करता है, भ्रोर उसका भी अपना माया का ससार है। इसलिए प्राचीन ऋषियों 
ने वेदो के ज्ञान द्वारा इस भ्रनुभव की घोषणा की थी कि मन द्वारा उस परम 
सत्य और ज्ञान की उपलब्धि असम्भव है, उसके लिए हमे आ्रात्मा का ही नेतृत्व व 
पथप्रदर्शेत प्राप्त करना होगा । मन रोग के इलाज करने का दावा कर सकता है, 
परन्तु उसकी निवृत्ति नही कर सकता, क्योकि लोभ का रोग भूत इसकी उपचार- 
शक्ति से बाहर है। क्‍या तुम नही देखते कि मन के प्रलोभनो मे फेंसकर हम किस 
नरककुण्ड से जा घंसे है? एक सीमा तक मासवृद्धि फलती-फूलती रही और 
उस समय तक मंमथ का जयकार भी चलता रहा। परन्तु श्रन्त मे वह उसी के 
विरुद्ध सशस्त्र होकर खडा हो गया । मन के साथ भी अविकल रूप से वही घटना 
घटित हुईं। वह भी एक सीमा तक खूब फला-फूला, उसने अनेक नवीन रचनाएँ 
की, अन्वेषण किये, नाना प्रकार के उपहार दिये, यह सब-कुछ हुआ। परन्तु 
भ्रभिमान के दुवंह भार से आक्रान्त होकर जब उसने अपने-प्रापको ब्रह्माण्ड का 
एकमान्न नियन्ता व सत्य का एकाकी निर्णायक होने का दावा किया, तब आत्मा 
रूपी भ्रन्तर्देवता भुकभाव से उसकी मूलेता पर मुस्कराने लगा। परन्तु गवित मन 
बेघडक हो और भी प्र तवेग से आगे बढा, एकता व समता के साम्राज्य मे उडने 
के लिए नही--अपितु लोभ व गृध्रता के गहन गत॑ मे गिरने के लिए। उसका क्या 
परिशाम हुमा, यह तुम देख रहे हो। श्राज मनुष्यों को मानवता भ्पील नही 
करती, क्योकि मन ने बीच मे दखल देकर उन्हे इस तक॑ द्वारा मोहित कर दिया 
कि यह सब आादर्शवाद असम्य युग के भग्नावशेष है। लोभ देवता का यह उपदेश 
मनुष्यों को सब प्रकार से प्रलुब्ध करनेवाला था, और उससे प्रभावित होकर 
मनुष्यों ने श्रपनी वासना-भुमि मे विष का वपन कर दिया । फलत. नाना प्रकार 
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के दु स्वप्नो से लदे हुए मृत्युदाता विष-वृक्षो कौ फसल पैदा हुईं। ऐसा होने पर, 
क्या यह कोई आ्राइचय्य की बात है कि मनुष्य भ्पने ही जाति-बन्धुओं को भ्रपना 
सबसे बडा शत्र्‌ समभकर उनसे डरता है ? तुम प्रत्यक्ष देख सकते हो कि वह किस 
प्रकार असहाय होकर ग्रात्महत्या के भ्रगाध गत॑ मे असहायावस्था मे लुढक रहा 
है। मन ने लोभ के पक्ष मे युक्तियाँ देकर मनुध्य को भ्रपने पखो पर उडाकर शक्ति 
के स्वर्ग मे अधिरूढ करने का सुख-स्वप्त दिखाया था, परन्तु देखो, वास्तव मे 
उसने उसे भय व अत्याचार के किस प्रध गत॑ मे जा फँसाया है। मनुष्य झाज पृथ्वी 
को खोद रहा है, भयानक गैस-टोपियो का निर्माण कर रहा है, और लाखो व 
करोडो रुपया पानी की तरह विनाश के शस्त्रों पर खर्च कर रहा है! परन्तु 
किसलिए ? क्योकि उसे स्वजाति-बन्धुओं से ही युद्ध करना है। एक युग था जब 
वह वन्य पशुओ से आ्रात्मरक्षा के लिए शस्त्रास्त्रो का निर्माण करता था, परल्तु 
आज उसे उनके निर्माण मे सैकडो गुणा भ्रधिक उन्नति करनी पड रही है, का रण, 
अ्रव उसका शत्रु उसका अपना ही जाति-बन्धु, सभ्य कहा जाने वाला मनुष्य है। 
रोग निस्सन्‍्देह घातक है। यही कारण है कि तुम्हारे दुःख मे हिस्सा लेते हुए भी, 
तुम्हारे उस आ्राश्चर्य मे पै साथी नही हूँ, जो तुम्हे मनुष्यों के असहाय अबलाझो व 
बालको पर बम गिराने पर होता है। जब तुमने विष के बीज बोए है, तो अमृत- 
फल की आशा कैसे कर सकते हो। तुमने फूलो की भ्रपेक्षा कॉटो को पसन्द किया 
है, इसलिए भ्रव इस ऊध्व॑ ऋन्‍दन से क्या लाभ है कि भ्रबलाओ, भ्रसहाय बालकों 
निरस्त्र वृद्धो को युद्ध के प्रहारो से मुक्त किया जाय ? तुम एक विचित्र तर्क का 
प्राश्रय लेते हो । क्योकि प्रेम के पौधे को उख्ाडकर, जो इस विनष्ट होती हुई 
सभ्यता का एकमात्र आश्रय-स्थल है, लोभ की विनाशकारी प्रचण्ड ज्वाला को 
प्रश्रय देते हो, भर फिर शान्ति की शीतल छाया व करुणा के वरदहस्त के लिए 
शोर मचाते हो | जब तुम जान-बृभकर विनाश की होली खेलते हो तो बालको व 
झवलाओं के लिए करुणा की ग्रसामयिक दुह्ाई क्या श्रर्थ रखती है ” यह तो हम 
सबके सामूहिक कर्मो का फल है, तब केवल वे ही उससे मुक्ति के भ्रधिकारी कैसे 
हो सकते हैं ?'' 

मैने कहा--'भ्रापके इन विचारों को सुनकर गत महायुद्ध मे 'शॉ' ने जो 
उद्गार प्रकट किये थे वह स्मरण हो झाते है। उन्होने डमडम बुलेट, गैस व 
पनडुब्बी के प्रयोग के विरुद्ध उठाए गए आन्दोलन की मजाक उडाते हुए आवेश्- 
पूर्वक कहा था कि जब तुमने पैश्ञाचिको के अस्त्र ग्रहण किये है, तब तुम पूरों 
पिशात्र का रूप धारण करके अ्वनति के अ्रतल तल मे गिर पडो । तभी शायद 
यह सभव हो कि तुम अपनी पैशाचिकता को वेखकर स्वय भय से काँप उठो । 
उनका यह कथन शायद अतिशयोक्तिपूरां नही है। परन्तु फिर भी आप इसे आशा 
या मुक्ति का सन्देश नही कह सकते | सृप्टि के आदिकाल से जो चिरन्तन प्रश्न 
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चला भ्रा रहा है, 'क' पन्‍था ?” (स्वर्ग तक पहुँचने का कौन-सा मार्ग है ?) वह, 
प्रब भी वैसा ही बना हुआ है।' 

कवि ने कहा--“इसका चिरन्तन उत्तर भी सृष्टि के आदि से बराबर दिया 
चला जा रहा है, भौर वह है--“मा गृध ' लोभ मत कर, भ्रथवा जिसे गीता मे 
इस प्रकार कहा गया है--'स्वल्पमस्य धर्मस्य त्रायते महतो भयात्‌ भ्र्थात्‌ श्रात्म- 
प्रकाश की एक किरण भी हमे भयानक रात्रि के भय से बचा सकती है। परन्तु 
जब मनुष्य अपनी अन्तरात्मा की वाणी को सुनना नही चाहते, तब क्या किया जा 
सकता है ” यदि तुब वास्तव मे मुक्त होना चाहते हो तो भौर कोई वाणी तुम्हारा 
पथ-प्रदरत नही कर सकती । 'तान्य पन्‍्था विद्यते प्रयनाय | 

"सामानता के बारे मे आपकी क्‍या घारणा है ? 

“एक बडा सुन्दर आदर है। लेकिन जब इसके मसीहा उच्च स्वर से यह 
घोषणा करते है कि क्रूर भ्रसहिष्णुता व घृणा द्वारा ही साम्यवाद का श्रादर्श 
स्थापित किया जा सकता है, और वही प्रेम का मार्ग है--तब इसके प्रति मन मे 
उतनी आझास्था नही रहती ।”” 

“परन्तु फिर इस रोग की श्ौषधि क्‍या है ? श्राप जान सके है ? ”” 

“जहाँ तक भेरा सम्बन्ध है, हाँ। भौर वह यह है कि वैयक्तिक रूप से एकाकी 
सत्य पथ का अनुसरण करते चले जाओ | यदि भ्रन्य मनुष्य प्राकर तुम्हारा साथ 
देते है तो प्रच्छा है, परन्तु यदि कोई तुम्हारा साथ नही देता, तो भ्रकेले ही सत्य- 
रूपी तीर्थयात्रा के पथ पर बढ़े चलो ।” 

“आ्राप इसके लिए सगठन नही करेगे ? ! 

“नही।” कवि ने भ्राग्रहपूवक कहा---“ अमेरिका मे भी वहाँ के निवासियों ने 
मुझसे यही प्रइन किया था। मैंने उत्तर दिया था कि सगठन के नारे मे मेरी आस्था 
नही है। भाल्ड्स हक्सले ने ठीक ही कहा है कि मिथ्या के कानून द्वारा सत्य की 
प्रतिष्ठा नही हो सकती । और यदि तृम दलबन्दी व व्यूह-रचना करते हो तो 
किसी-न-किसी रूप मे तुम्हे मिथ्या को प्रश्नय देना ही होगा, जिसका परिणाम 
प्रहार व प्रतिप्रहार के अतिरिक्त भ्रन्य कुछ न होगा । सक्षेप मे दलबन्दी के संगठन 
के पीछे जो शक्ति है, वही सदिग्ध व मिथ्या है, क्या तुम खोखली भुभि पर किसी 
दृढ़ इमारत का निर्माण कर सकते हो ?”” 

“नही ।” कवि ने अपने स्वर की तीव्रता को कायम रखते हुए कहा--'कम- 
सै-कम मैं मिथ्या के साथ किसी प्रकार के भी गठबन्धन के विरुद् हूँ। लोभ के पाक 
से' भ्रपने-प्रापको मुक्त करने का मैंने दृहसकल्प किया है, भर जब मैं उससे मुक्त 
हो जाऊंगा, तो स्वत ही भय से भी मेरी मुक्ति हो जाएगी। मैं प्रसन्‍नतापुर्वक 
3 का ग्रालिगन कर लूंगा, परन्तु हुसरो की हिंसा न करूँगा, भौर मिथ्या के 
पाथ सभी घनिष्ठता स्थापित न करूँगा। यदि ऐसा करने के कारण मुझे भ्केला 
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भी रहना पडे, तो मैं उस एकान्तवास को प्रसनन्‍्नतापृवेक स्वीकार कर लूँगा। 
परन्तु किसी भी सुविधा या सहुलियत के बहाने से उस मिथ्या के साथ गठबन्धन 
न करूँगा, जो प्रत्येक दलगत सस्था की जड मे, चाहे उस सस्था का ताम कितना 
ही मनोहारी व प्राकर्षक क्यो न हो, विद्यमान रहती है । 

“और युगयुगान्तर से इसी पथ द्वारा, इस विश्व मे उच्चतम सत्य का प्रसार 
होता भ्राया है। वे उच्च झात्माएँ, जिन्होने सत्य के स्रोत के उद्गम स्थान को पा 
लिया है, पर्वेत-शिखर के समान व आालोक-स्तम्भ के सदुश एकाकी खडी होकर 
अपने सविकल्प-प्रविकल्प प्रनुभवो की घोषणा करती आयी है । उनमे से प्रत्येक 
यह कहती है--'तुम सुनो या न सुनो, परन्तु जो सत्य मैने पाया है वह शाश्वत 
सत्य है--वह सत्य है जिसका न कोई भ्रादि है, न कोई भ्रन्त है--और जिसका 
मूलमत्र प्रेम है ।” ऐसे ही व्यक्तियो के जादु-भरे शब्दो ने प्रत्येक युग मे हजारो 
प्राशियो को मोह-निद्रा से जगाया है, भोर उत्तमे जागृति पैदा की है। परन्तु 
इसके बाद ज्यों ही उनके भ्रनुयायियो ने सम्प्रदायो व सस्थाओरो के रूप में श्रपता 
सगठन किया, वे उस रक्षक सत्य को खो बैठे भर पुन पथ-भ्रष्ट हो गए। इसी 
प्रकार, देखो, भ्राजकल भी विद्व के प्राय समस्त देशो मे कुछ व्यक्ति प्रकाश के 
केन्द्र-स्वहूप बनकर साहसपूर्वक यह घोषणा कर रहे है कि वे एकाकी होते हुए 
भी किसी से भय नही करते। तुम उन्हे घुणा की दृष्टि से देख सकते हो, उन्हें 
मार सकते हो, परन्तु वे कमी घूँसे का उत्तर लात से नही देगे। कारण, वे भपने 
बह मे भासीन भ्रन्तरात्मा की वाणी का प्रखण्ड निष्ठा के साथ भनुसरण 
करते है।” 

उनके उपर्युक्त कथन को सुनकर मुझे कवि का ही एक गीत याद हो आया-- 

तम दिखावे प्रलय का भय, किन्तु छोड़गा नही पथ, 

गरजते हो भेघ घघेर पर न हूँगा भीत किचितु। 

जब कभी भेरा हृदय, अवसाद से श्रावृत हुमा है, 

विजय-दुन्दुभिनाद तेरा देव ! श्रुतिगोचर हुमा है। 
--वागीश्वर विद्यालंकार हारा प्नूदित 


वह, जो स्वर्ग यहाँ लायेगा, 
पाथिव तनु उसे धरना होगा। 
भूत-प्रकृति का भार वहन कर, 
कंटक पथ पर चलना होगा । 


एवविध त्वा सकलात्मनामपि 
स्वात्मानमात्मात्मतया विचक्षते | 
गुवंकंलब्धोपनिषत्सुचक्षपा 
पे ते तरन्तीव भवानृताम्बुधिम्‌ ॥। 
--औमद्भागवत दशमस्कन्धे (१८-२८) 
अर्थ--वे व्यक्ति जो गुरुरूपी सूये का पूजन करते है, उसके आशीर्वाद से ज्ञान- 
चक्षु की प्राप्ति कर लेते है। और वे समस्त लोको में अपनी आत्मा का और तुझ 
में समस्त लोको का दशन करते हुए ससार रूपी माया के समुद्र को तैर जाते है। 


यदि हमे वस्तुएँ अदिव्य दिखाई देती है, यदि हम इस या उस घटना को 
दिव्य सत्ता की प्रकृति से असम्बद्ध कहकर बिना सोचे-समभे उसकी निन्‍दा करते 
है, तो इसका कारण यह है कि हम ससार भे ईश्वरीय भाव और प्रयोजन से सर्वथा 
अनशिज्ञ हैं। चूंकि हम केवल कुछ अवयवो और अशो को ही देखते है, इसलिए 
उन्हे ही समुचा मानकर उनका निर्णय करते है। वाह्म घटनाओ के विषय मे भी 
हम उनका गुप्त रहस्य जाने बिना ऐसा ही करते है।* लेकिन साथ ही पाप और 
अपूर्णता की हमारी वर्तमान अनुभूति, उनके विरुद्ध हमारी चेतना का विद्रोह भी 
एक आवश्यक मूल्याकन है, क्योकि यदि हमे पहले उनका भुकावला करना है, 
और उन्हे सहना है, तो हमारे लिए अन्तिम आदेश है कि हम उन्हे विनष्ट कर दे, 
उन पर विजय प्राप्त करें और जीवन व प्रकृति को रुपान्तरित कर दे * 
यदि हमारी व्यक्तिगत मुक्ति भी पूर्ण हो जाती है, तो अभी दूसरों के कष्ट है, 
विश्व-वेदना है, जिनके प्रति कोई भी महान्‌ आत्मा उदासीन नही रह सकती, सब 
प्राणियों के साथ हमारी एक एकता है, जिसे हमारे अन्त स्थित कोई वस्तु अनुभव 
करती है, और इसलिए दूसरो की मुक्ति भी अपनी मुक्ति के लिए अभिलषित व 


१८० महापुरुषों के साथ 


अनिवार्य अनुभव की जानी चाहिए। 

शीघ्रातिशीघ्र उन स्वर्गों को लौट जाना जहाँ पूर्ण प्रकाण और आनन्द सदा 
वास करते है, अथवा अतिसर्गीय परमानन्द मे पुन.निवृत्ति ही सृष्टि-चक्र का लक्ष्य 
नही है और न ही ज्ञान को खोजने हुए परन्तु कभी भी उसे पूर्णतया प्राप्त न करते 
हुए अन्ञान की असन्तोषजनक लीक में चक्कर काटना ही उसका लक्ष्य है-- उस 
दा मे अज्ञान या तो सर्वज्ञ सत्ता की एक अव्याख्यातव्य भयकर भूल है, अथवा 
समान रूप से अव्याख्यातव्य एक कष्ठदायक व निष्प्रयोजन आवश्यकता है-- 
आत्मा के आनन्द को अतिसर्गीय अवस्थाओ के अतिरिक्त अन्य अवस्थाओ में भी 
अनुभव करना, सर्गीय अवस्था में अनुभव करना, और आत्मिक खोज के आनन्द 
की ओर सघपे करते हुए, उन विरोधो मे भी, जो शरीरधारी भौतिक सत्ता के 
लिए अनिवायय है, आनन्द और प्रकाश के मार्ग को पाना ही, युग-श्ू खला मे मानव 
जाति के परिश्रम व मानव-शरीर मे आत्मा के जन्म का वास्तविक लक्ष्य प्रतीत 
होता है। अज्ञान एक आवश्यक, यद्यपि बिलकुल गौण शर्त है, जो सावंभौम ज्ञान 
ने अपने ऊपर आरोपित की है, ताकि गति सभव हो सके--यह उसकी भयकर 
भूल व पतन नहीं--वरन्‌ एक सप्रयोजन अवतरण है, एक अभिशाप नहीं वरन्‌ 
एक दिव्य अवसर है। ऐसा प्रतीत होता है कि भौतिक जगत मे उत्पन्न आत्मा को 
अपनी विविधता से तीब्रतम सक्षिप्त रूप मे सर्वानन्द सत्ता की उपलब्धि व अभि- 
व्यक्ति और उस अनन्त सत्ता की सभावना की प्राप्ति जो अन्य अवस्थाओ मे 
सम्भव नही है, तथा भौतिक तत्व से दिव्यता के मदिर का निर्माण, यह कार्य सौपा 
गया है। “दिव्य जीवन--शी प्ररविन्द 


यह पूछा जा सकता है, इसका क्या उपयोग है ? क्यो न इसका (रहस्यवाद 
का) अन्न हो जाना चाहिए ? इसके जीवित रहने से क्या लाभ है ”' इन प्रश्नों 
का उत्तर यही है कि जहाँ 'स्वप्न-दर्शन' नही है वहाँ लोग नष्ट हो जाते है, और 
यदि वे व्यक्ति जो पृथ्वी के आधार-स्तम्भ है, अपना स्वाभाविक गुण छोड देते है, 
तो इस पृथ्वी को नीरोग व स्वस्थ रखने के लिए अन्य कोई वस्तु शेष नही रह 
जाती, कोई वस्तु इसे सम्पूर्ण विनाश से नही रोक सकती। रहस्यवादी योगी वह्‌ 
माध्यम है, जिनके द्वारा अज्ञात और माया से पूर्ण हमारे मानवीय जगत मे वास्त- 
विक सत्ता का थोडा-सा ज्ञान उनकर आ जाता है। एक पुरणंतया अरहस्यवादी व 
अनाध्यात्मिक ससार स्वंथा अधा और पागल है। ---श्राल्ड्स हक्सले 


यदि वह (आदर्शवादी) सर्वोच्च के अतिरिक्त किसी भी अन्य आदशे की 
सेवा करता है--चाहे वह कलाकार का सौन्दर्य का आदर्श हो, या वैज्ञानिक का 
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सत्य का आदर हो, या वह मानव हितवादिता का आदर्श हो, जिसे कि आजकल 
की भाषा मे अच्छाई का आदर्श कहते है--तो वह ईश्वर की उपासना नहीं कर 
रहा है, वह अपने ही एक वधित अश की उपासना कर रहा है। वह पूर्णतया भक्त 
हो सकता है, परन्तु अत्तिम सूक्ष्म विश्लेषण से यह पता लगता है कि उसकी भक्ति 
अपने व्यक्तित्व के ही एक पहलू की ओर निर्दिष्ट रहती है। उसकी द्श्य 
नि स्वाथता वस्तुत उसकी अहकार से मुक्ति नही है, वरन्‌ दासता का ही दूसरा 
रूप है। इसका यह अर्थ है कि जब वैज्ञानिक मुक्तिदाता के रूप मे प्रकट होता है, 
तो विज्ञान उस वैज्ञानिक के लिए भी हानिकारक सिद्ध हो सकता है। और यही 
बात कला, विद्वत्ता और मानव हितवाद के बारे मे भी ठीक इसी प्रकार लागू 
होती है । _--आल्ड्स हक्सले 


तमस्कार 


अरविन्द, रवोचद्रेर लहो नमस्कार ! 
है वच्चु, हे देशबन्धु, स्वदेश आत्मार 
वाणी-मूर्ति तुमि ! तोमा लागि लहे मान, 
नहे धन, नहें सुख, कोनो क्षुद्र दान 
चाहो नाइ, कोनो क्षुद्र कृपा, भिक्षा लागि 
वाडाओनि आतुर अजलि ! आछो जागि 
परिपूर्णार तरे सब॑ बाधाहीन, 
जार लागि नर-देव चिर रात्रि दिन 
तपोमम्त, जार लागि कवि वज़रवे 
गेयेछ्चेत महागीत, महावीर से 
गियेछेन, सकट्यात्राय, जार काछे 
आराम लज्जित शिर नत करियाछे, 
मृत्यु भूलियाछे भय, सेई विधातार 
श्रेष्दान-आपनार पूर्ण. अधिकार--- 
चेयेछो देशेर हे ये अकुठ आशाय, 
सत्येर गौरव दृप्त प्रदीप्त भाषाय, 
अखड विद्वासे ! तोमार प्रार्थना आजि 
विधाता के सुनेछ्देन? तार उ3 वाजि 
जयशखतार ? तोमार दक्षिण करे 
ताइ कि दिलेन आज कठोर आदररे 
दुखेर दारण दीप, आलोक जाहार 


रे 


ज्वलियाछे, बिद्ध करि देशेरे आधार 
प्रूवतारकार मत ? जय, तव जय ! 
के आदि फेलिबे अश्ु, के करिबे भय 
सत्यरे करिबे सर्ब॑ कोन कापुरुष 
निजेरे करिते रक्षा! फोन अमानुष 
तोमार वेदना हे तेना पाइबे बल! 
मोछ रे, दुबंल चक्षु मोह अश्रुजल 
देवतार दीप हस्ते जे आसिल भवे, 
सेइ रुद्रदूते, बलो, कौन राजा कबे 
पारे शास्ति दिते | बन्धन श्र खल तार 
चरण वन्दना करि करे नमस्कार-- 


कारागार करे अभ्यर्थना। रुष्ट राहु 
विधातार सूयपाने बाडाइया बाहु 
आपनि विलुप्त हय मुहत्तक परे 
छायार मतन | शास्ति | शास्ति तारि तरे, 
जे पारे ना शास्तिमये हइते बाहिर 
लघिया निजेर गडा मिथ्यार प्राचीर, 
कपट वेष्टन,--जे नपुस्त कोनो दिन 
चाहिया धर्मेर पाने निर्भीक स्वाधीन 
अन्यायेरे बलेनि अन्याय, आपनार 
मनुष्यत्व, विधिदत्त नित्य अधिकार, 
जे निलंज्ज भये लोभे करे अस्वीकार 
सभामाभे, दुर्गतिर करे अहकार, 
देशेर दु्देशा ले ये जार व्यवसाय, 
अलनजार अकल्याण, मातृरकत प्राय, 
सेइ भीर नतशिर चिरशास्ति भारे 
राजकारा बाहिरेते नित्य-कारागारे। 


वन्धन पीडन दुख असम्मान भात्ते 
हेरिया तोमार वन्धनहीन आतनन्देर गान, 
महतीर्थयात्रीर सगीत, . चिरप्राण 
आशार उल्लास गभीर निर्भय वाणी 
उदार पमृत्युर ! भारतेर वीणापाणि 
है कवि | तोमार मुखे रास दृष्टि तार 
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तारे तारे दियेद्धेत विपुल रकार,-- 
नाहि ताहे दुखतान, नाहि क्षुद्र लाज, 
नाहि दैन्य, नाहि त्रास |! ताइ सुनि झ्ाज 
कोथा हे ते झझासाथे सिन्धुर गर्जन, 
अधवेगे. निर्भरेर उन्मत्त नत्तंन 
पाषाणपिजर टूटि,---बञ्भगर्ज रव 
भेर-मत्द्ें मेषपूज जागाय भैरव । 
ऐ उदात्त सगीतेर तरग माझार 
अरविन्द, रीन्वंर लहो नमस्कार 


तार परे तारे नमि, जिनि क्रीडाच्छले 
गडेन नूतन सुष्टि प्रलय-अनले 
मृत्यु हे ते देन प्राण, विपदेर बूके 
सपदेरे करने लालन, हासिमुखे 
भक्‍तेरे पाठाये देन कठक-कातारे 
रिक्त हस्ते शत्रुमाक्रे रात्रि-अधकारे। 
जिनि नाना कठे कन नाना इतिहासे, 
सकल महत्‌ कर्मे, परम प्रयासे, 
सकल चरम लाभे--दुख किछु नय, 
क्षत मिथ्या, क्षति मिथ्या, मिथ्या सर्व भय, 
क्येथा मिथ्या राजा, कोथा राजदण्ड तार, 
कोथा यृत्यु, अन्यायेर कोथा श्रत्याचार। 
ओरे भीरु, ओरे मृढ, तोलो तोलो शिर 
आमि आछि, तुमि आछो, सत्य आछे स्थिर |! 
--रवीब्नाथ टैगोर 
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अन्तर्भेंदी दृष्टि द्वारा प्रविष्ट हो जाता है. मुझे ऐसा प्रतीत होता है कि तुम्हारे 
मित्र भें पर्यन्ती बुद्धि' अर्थात्‌ साक्षात्कार करनेवाली बुद्धि पर्याप्त भात्रा मे विद्य- 
मान है। यह बहुत सम्भव है कि वह विचार व चिन्तन से आगे बढकर अनुभव के 
क्षेत्र मे प्रविष्ट हो गया हो, परन्तु ससार मे ऐसे भी बहुत से मनुष्य देखने मे आते 
हं, जिनके पास अनुभव का पर्याप्त कोष होने पर भी इस सीमा तक अपने विचार- 
चक्षु को निर्मल व शुद्ध रखने की क्षमता नही होती उसकी प्रकृति में सत्य-दर्शन 
की क्षमता पूर्णत विद्यमान होनी चाहिए ।” 

उनकी इस दिव्य दृष्टि ने ही आत्मा से सम्बन्धित वस्तुओ के बारे मे उन 
वुद्धिकौशल प्रदर्शक ताकिक विवादों की निरर्थकता को उनके सम्मुख शीघ्र ही 
प्रकट कर दिया, जिनके बारे मे उन्होने एक बार यह उपमा दी थी कि “वे एक 
चित्रित अग्निशिखा के समान उज्ज्वल प्रतीत होने पर भी वह उष्णता प्रदान 
नही कर सकते, जिसके लिए हमे अग्नि की आवश्यकता होती है।” और इसीलिए 
कुछ वर्ष वाद ही उन्होने प्रोफेसरी से त्यागपत्र देकर हिमालय के एक आश्रम मे 
गुर के चरणों मे शरण ली, जहाँ गुरु ने उन्हे “ऋष्णप्रेम' के नाम से विभूषित 
किया । 

इस प्रकार पूर्व के आस्तिक ज्ञान मे एक पाश्चात्य तत्त्वद्रष्टा द्वारा मुझे दीक्षा 
प्राप्त हुई। इससे मेरा पौरस्त्य अभिमान काफी कुठित हुआ, क्योकि मुफ्ले एक 
वार रपप्ट हो गया कि आत्मा जन्म, देश व जातिगत किसी विज्ञेष अधिकार की 
अपेक्षा नही करती । इसकी पुकार सबके लिए एकसमान है, अर्थात्‌ जो कोई भी 
प्रकाश, प्रेम व सौन्दर्य की वणी को सुनना चाहते है, उन सबके लिए उसका एक 
समान निमन्‍्त्रण है। यही शिक्षा धीरे-धीरे मुझे श्री अरविन्द द्वारा भी प्राप्त 
हुईं। पर एक साधारण व्यक्ति इस तथ्य को जल्दी से अनुभव नही करता (जो 
उन्होने मुझे अपने एक वाद के पत्र मे लिखा था )-- 

“दिव्यश्ञक्ति पथ-प्रदर्शन कर सकती है, यह जबरदस्ती हॉककर नही ले 
जाती । मन्‌प्य नामधारी प्रत्येक मानसिक प्राणी को एक आत्तरिक स्वतन्त्रता 
प्राप्त । कि वह दिव्य शक्ति के पथ-प्रदर्शन को स्वीकार या इनकार कर 
सकता है|" 

“जो सुनने के लिए कान रखता है उसे सुनने दो ।” 


अस्तु | गीता पर उनके प्रवन्धों का अध्ययन करने के बाद मैंने उनके 'मान- 
वीय एकता का आदर्श ', 'योग-समन्वय', 'भावी काव्य', सामाजिक उन्नति का 
मनोविज्ञान' आदि अनेक प्रवन्ध पढ डाले। और धीरे-धीरे मैंने यह अनुभव किया 
कि मेरे व भेरे मित्रों के वीच की खाई अकस्सात विस्तृत हो गई है, जैसा कि 
योगिक पथ पर चलने व।लो मे से बहुतो के साथ, चाहे वे केवल पुस्तक-ज्ञान से 
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ही प्रेरित होकर इस पथ का अनुसरण क्‍यों न कर रहे हो, श्र।य. देखने मे आता 
है। 

इस एकान्तवास से मेरे मन मे उत्पन्न होने वाला मन्द प्रकाश धीरे-धीरे 
एकाकीपन के विषादान्धकार के रूप मे परिणत होने लगा। क्ृष्णप्रेम के साथ मेरी 
घनिष्ठता के अनन्तर जो आत्मा की झलक मुझे दिखाई दी थी, मैं स्थायी रूप से 
किसी तरह उसकी शरण मे जाने के लिए व्याकूल रहने लगा । इसलिए मैंने बड़ी 
उत्सुकता के साथ, न केवल अपनी आध्यात्मिक खोज के बारे मे ही, अपितु विवाह 
आदि सासारिक विषयो पर भी श्री अरविद का परामर्श माँगा । उन्होने अपने 
एक शिष्य द्वारा मुझे तत्काल उत्तर दिया, जिसका कुछ अश मैं यहाँ उद्धत करता 
है-- 

“तुम्हारे व्यक्तिगत मामले मे कोई भी निर्णय तुम्हारे आदर्श के ऊपर निर्भर 
करता है। यदि जनसाधारण की तरह तुम्हारा लक्ष्य प्राणिक व शारीरिक भोगो 
का साधारण जीवन व्यतीत करना है, तब तुम जहाँ चाहों अपना जीवन-साथी 
चुन सकते हो । परन्तु यदि तुम्हारा ध्येय कला, सगीत्त व देशसैवा के समान कोई 
ऊँचा आदर्ण है, तब तुम्हे अपने जीवन-साथी का चुनाव केवल इच्छा के आधार 
पर न करके किसी ऊँचे आधार पर करना चाहिए, और तुम्हारी सहचरी मे 
तुम्हारी आध्यात्मिक रुचि के प्रति अनुकूलता का होना आवश्यक है । और यदि 
तुम्हारा लक्ष्य आध्यात्मिक जीवन है, तब तुम्हे विवाह-बन्धन मे बँधने से पूर्व 
सेकडो वार विचार करने की आवश्यकता है * । यहाँ तुम्हे सामान्य सिद्धान्तो का 
हो निर्देश किया है। इसकी जटिलता से तुम स्वत कल्पना कर सकते हो कि इस 
बारे भे तुम्हे कोई सीधा व सक्षिप्त उत्तर देना कठिन है ! इस सामग्री के आधार 
पर तुम अपने लिए स्वत मार्ग का निर्णय कर सकते हो ।” 

इस समय योग के बारे में मेरे मत में जिज्ञासा अभी अकुरित ही हुई थी। 
मुझे प्रकाश की उत्कट अभिलाषा थी--विजेपत उनके योग के बारे मे । मैं उन 
दिनो भिन्न-भिन्न प्रान्तो मे अपने सगीत की पृथक प्रणालियो के बारे मे सामग्री 
एकत्र करने के लिए भ्रमण कर रहा था। यद्यपि इस काय॑ मे मै रुचि व रस का 
अनुभव करता था--परन्तु फिर भी किन्ही कारणों से मेरा मन इसमे पूर्णरूप से 
लीन नही था। इसलिए श्री अरविन्द के साक्षात्कार के लिए मेरी उत्सुकता दिन- 
प्रतिदिन वढने लगी । उस समय योग के विचार ने मुझे अपनी तरफ आक्कृष्ट 
किया हुआ था, परन्तु साथ ही मेरी मनमानी कल्पना ने योग का जो स्वरूप मेरे 
भन में चित्रित किया था, उससे मैं भयभीत-सा भी था । इसका एक कारण यह 
भी था कि मैं स्वभावत सामाजिक प्रकृति का व्यक्ति था, जिसकी चेतना ने 
अमण, नगीत, हाम-परिहास व दृढ़ आशावाद की सुनहरी भूमि में मजबूत जे 
जमा रखी थी, जो कि श्री अरविद के शब्दो मे सासारिक क्रियाणीलता के प्राणिक 


श्ष८ महापुरुषो के साथ 


अहकार मिश्रित जीवन को पुष्ट करते है ! जो भी हो, इसका प्रतिवाद नहीं 
किया जा सकता कि मेरा बाह्य आचरण वास्तविक योग-साधन के जीवन से, 
जिसमे एक लक्ष्य मे अपनी सब भावनाओ को केन्द्रित करना पडता है, व बिता 
शर्ते आत्मसमर्पण की आवश्यकता होती है, स्बंथा विपरीत था। इसमे कोई 
विस्मयजनक वात नही कि इस विचार ने, कि योग के भक्‍त-साधको के भाग्य में 
न जाने कौन से अत्यन्त कच्छ तप, शरीर को सुखा देने वाले कठोर नियम और 
नविषादजनक एकान्त जीवन लिखे है, और उनका पालन मेरे लिए जीवन को 
हास्थास्पद और निरथंक बना देने के श्रतिरिक्त और कोई अर्थ नही रखता, मुझे 
योग से भयभीत-सा वना दिया था । 

तथापि श्री अरविंद के हमारे जगत्‌ के विश्लेषण और आध्यात्मिक दृष्टि से 
उनके विकास सम्बन्धी विचार से मै इतना आक्ृष्ट हो चुका था कि मेरी यह 
हादिक अभिलाषा थी कि मैं किसी प्रकार भी उनके पूर्ण योग की साधना कर 
सकू। विशेषत अभिमानी तर्क को उसका उचित स्थान दिखलाने का उनका 
प्रयत्त मुझे अत्यन्त रुचिकर प्रतीत हुआ, क्योकि मैं विज्ञान के इस शुष्क विचार 
से सर्व था असन्तुष्ट था कि जीवन एक आकस्मिक वस्तु है, और ताकिक मन के 
विद्वत्तापूर्ण अजान के प्रति, जो किसी भी निरदिष्ट लक्ष्य पर नही पहुँचा सकता, 
मेरी आशकाएँ दिन-प्रतिदिन बढती जाती थी। इसलिए श्री अरविंद के 'सामा- 
जिक प्रगति का मनोविज्ञान' शीर्षाकित प्रवन्ध को पढकर मैं अत्यन्त प्रभावित 
हुआ, जिसमे उन्होंने लिखा था-- 

“समाज मे ग्राध्यात्मिक आदर्श भनुष्य को मन, प्राण व शरीर के रूप में 
नही देखेगा, अपितु एक आत्मा के रूप मे देखेगा, जो पृथ्वी पर अपनी दिव्य पूर्णता 
प्राप्त करने के लिए प्रयत्नशील है, न कि केवल उन दूरस्थ स्वर्गो मे, जिन्हे छोडने 
की उसे कोई आवश्यकता ही न होती, यदि उसे भौतिक, प्राणिक व मानसिक 
प्रकृति के जगत में कोई दिव्य कार्य न होता ।” 

और साथ ही-- तर्क की सीमाएँ उस समय अत्यन्त उग्र व स्पष्ट रूप से 
प्रत्यक्ष होने लगती है, जब उन मानसिक सत्यो व अनुभवों के महानु क्षेत्र से-- 
तथा मनुष्य की धामिक सत्ता व धामिक जीवन से, जिन्हे अब तक हमने पृष्ठभूमि 
में हो रखा है, उसका साम्मुत्य होता है। यह एक ऐसा क्षेत्र है, जिसकी तरफ 
वौद्धिक तर्क एक ऐसे अजनवी के समान जिसे किसी भाषा-विशेष के शब्दों व अथों 
का कोई ज्ञान नही है, आश्चर्यंचकित चक्षुओ से देखता है। वह इस भाषा को 
सीखने व इस अपरिचित व विचित्र जीवन को समझने का कण्टसाध्य प्रयत्न कर 
सकता है, पर तव तक सफलता प्राप्त नही कर सकता, जब तक वह अपने ज्ञान 
को भुलाकर, इस स्वर्गीय राज्य के निवासियों के साथ आत्मा व स्वभाव मे एक 
नही हो जाता | तव तक उनको समझने व अपने विचारो के अनुसार अपनी भाषा 
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में उनकी व्याख्या करने के उसके सारे प्रयत्नों का बुरे-से-बुरा व भयकर परिणाम 
व गलतफहमी व विक्ृति के अतिरिक्त और कुछ नही हो सकता। उसके यह 
प्रयत्त एक धामिक अनुभूति के व्यक्ति की दृष्टि मे, अपने से बडो का अनुकरण 
करने की चेप्टा करनेवाले बालक के अर्थशत्य प्रलाप के समान, अथवा किसी 
उत्कृष्ट वैज्ञानिक व तत्त्ववेत्ता के दाशनिक विचारों के पक्ष या विपक्ष मे अधि- 
कारपूर्वक बोलने की मूर्खता करनेवाले अज्ञानी मनुष्य की निरथ्थक कल्पना के 
समान प्रतीत होते है। वे जिस वस्तु का विवेचन व व्याज़्या करने की चेष्टा करते 
है, अधिक-से-अधिक उसके बाह्य स्वरूप का ही विवेचन कर पाते है, उसकी 
आत्मा को वे पकड़ नहीं पाते, आन्तरिक तल अछूता ही रह जाता है, और इस- 
लिए वाह्म स्वरूप की व्याख्या भी वास्तविक सत्य से शून्य होती है, व केवल 
दिलावटी यथाथता का रूप लिये रहती है।” 

और इसके बाद उनकी “दिव्य जीवन' नामक महान्‌ पुस्तक मे मैंने पढा कि 
“यद्यपि यह कल्पना सम्भव है कि भौतिक जगत्‌ के तथ्य उस शक्ति के स्वरूप व 
क्रिया-अणाली पर जो कि इस जगत्‌ मे कार्य कर रही है, कुछ प्रकाश डाल सकते 
है, तथापि यह पूर्ण प्रकाश नही हो सकता, क्योकि भौतिक विज्ञान अभी अपने 
अन्वेषण क्षेत्र मे ही सर्वेधा अपूर्ण है और इस शक्ति की रहस्यपूर्ण गतिविधि से 
एकदम अनभिज्ञ है।” 

इस प्रकार की उनकी आलोचनाओ और सबसे बढकर उनके आख्यातों मे 
निहित एक प्रकार के प्रभावशाली आकर्षण ने परोक्ष रूप से मुझे उनके विस्मयजनक 
प्रभाव के तेजपुज की तरफ यहाँ तक खीच लिया कि अन्त मे मैंने व्यक्तिगत रूप 
से उनसे साक्षात्कार करने का निश्चय कर लिया । मैं रहस्य के हृदय तक पहुँचता 
पाहता था। इसने मुझे आमत्त्रित किया, परन्तु साथ ही मेरे मन मे नाना प्रकार 
को विचित्र आश्षकाएँ भी उत्पन्न कर दी, यद्यापि श्री अरन्दि ने कहा था कि मनुष्य 
को आज ' अपने-आपको दमन करना व अपना अगरभग करना नही सीखना है, 
अपितु भनृष्य जाति की पूणणता मे अपनी पूण्णता प्राप्त करना सीखना है। इसी 
प्रकार उसे अपनी अह भावना का अगभग व विनाश न करके, उसके विस्तार 
धरा उसे वनों से मुक्त करके अपने से किसी महत्तर वस्तु मे, जिसका कि वह 
> करने का प्रयत्न करती है, विलीन कर देने की आवश्यकता है।” ऐसे 
कप भयभीत होने का भुझे क्या कारण था। उनके इस प्रकार के सुन्दर व 
बाकि प्रवचनो के होते हुए वे किस प्रकार मुझे एकान्तवासी विरागी बना 


हे _असलिए मैंने पत्र द्वारा उनसे दर्शनों की आज्ञा माँगी। उन्होने स्वीकृति दे 
भौर ४ पाडिचेरी के लिए चल पडा | 
(६२४ में प्रथम बार मुझे उनके दर्शय करने का अवसर प्राप्त हुआ 
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उन्होंने नुमे लिठे थे. कही-जही कोई आारब्ग्न उद्धरण भी 
दे दूं। इस प्रकार इस उपाय ते नेरे प्रच्तों के उनके हारा दिये गये उत्तरो के करे 
ड्वरिण ने उभ्नाव्त. दो व्यूगंता रह जाने की उंशव्ना है, उत्की कमी कित्ती 
नीना तक्त पूरी हो जाएगी । इन बाद मे जोडी गई व्याध्यात्मक् टिप्पणियों को. 
दो वा तो उनके कथन के त्ाण जोड़ी गयी हैं जधवा मेरे नौलिक विवरण के स्णन 


पर लिखी ययी हैं, मैंने दुहरे कोष्ठोको ने दिया है ' ( (|) ) । 


प्रात. जाठ बजे के लगनग सनय था । श्री मरविन्द उन दिनो झाश्रम के मुख्य 
द्वार पर अठस्वित मकान ने रहते थे। े सानते के वरनादे नें एक हछुर््ी ण्र 
विराजमान थे। प्रणाम करके मैं सी उनके सामने एक छुर्सी पर देंठ गया | दीच 
में एक बायताकार भेज थी। 

उनके चारो तरफ का वायुमण्डल ही एक 'चनत्कायपूणे व्यन्दित्त की नुगन्‍्ध 
से परिषुर्ण श। एक बनिवंचनी०, परन्तु जत्तविक र्पष्ट शान्ति उनके मुखनण्डल 
पर विराज रही घी, जो विस्ती भी द्रष्टा को दरूत छपनी बोर बाकृष्ट कर नेती 
थी। उनके नेत्र प्रकान-त्तम्भ के समान प्रज्जलित हो रहे थे, डिन्होंने मुझे एक- 
दम नुनख्ध कर लिया। उनका घड़ नन्‍न था सिर्फ एक उत्तरीय गले ने डाला हुव्ग 
घ। 
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डकन एकदम तंज हो गणे। बव तक मैंने बहतत डे साधु 6 सत्या उगे के दशेन 





क््यि ह परन्द कक अब योगी थे  +-2 3... 0:00. अाभीआ ब्षों ६: एकान्तवान 

क्विथ परन्तु यह एक नच्च योगो थे, (उचहांचे बचक ढ गँ तक एकाल्तदास 

क्या था, परल्तु फिर भी नेरी चेष्ठाजो मे कुछ दिलचर्णी छेते थे ।' 

१९ छुछ वां के बाद नुझ मालूम हुआ कि उनकी यह दिलउल्पी एक क्षणिक्त 
दिलचत्गी द्ः उन्होंने तव मेरी मुलाकात के बारे में रछ बातें लिखी 
दिलचल्गी न थी । उन्होंने तब मेरी इस मुलाकात के वार मे रुछ गत लिख 
थी (सारा उद्धरण मैं यहाँ नहीं दे सवा. क्योक्ति वह वह्त-कुछ 


श्री अरविन्द हे 


वे कुछ देर मेरी ओर शान्त व तीज स्थिर दृष्टि से देखते रहे। कितने प्रकार 
के भावों की लहरे मेरे मन में खेलने लगी, इसे वतलाना मेरे लिए सभव नहीं-- 
केवल इतना ही कह सकता हूँ कि आज तक वैसी तीदण दृष्टि मैंने कभी नही 
देखी थी। जो हो, कुछ देर बाद अपनी सारी शक्ति लगाकर अपने को सेभालते 
हुए अस्फुट शब्दो मे मैंने कहा--'मैं आया हूँ यह जानने के लिए कि क्या मैं आपके 
योग में किसी तरह दीक्षा पा सकता हूँ ? ” 

श्री अरविन्द शान्त स्वर मे वोले--“मुझे पहले साफ-साफ यह वतलाओ कि 
वास्तव में तुम चाहते क्या हो ? और क्यो मेरे योग की दीक्षा चाहते हो ? ” 

क्या चाहता हूँ ? अथवा क्यो चाहता हूँ ? मैं भला खुद ही इस बात को क्‍या 
समझता था जो साफ-साफ वतलाता ? तितर-वितर उलमभे हुए विचारो को किसी 
प्रकार संभालते हुए वोला--“अच्छा, ग्राप मेरी सहायता कर सकते है या नही-- 
जीवन का लक्ष्य क्या है, इसे केवल जानने मे ही नही वल्कि पाने मे न्षी ? ” 

“इस प्रश्न का उत्तर देना सहज नही है,” उन्होने मीठे स्वर मे कहा---“मैं 
ऐसी किसी चीज़ को नही जानता, जो सव लोगो के जीवन के लक्ष्य-हूप मे समान 
रूप से स्वीकृत हो सके / जीवन के लक्ष्य अनेक है, और विचित्र है, और ऐसा 
होना अनिवायें है। योग-मार्ग मे आने वाले भी अनेक प्रकार के लक्ष्य सामने रख- 
कर योग करने आते है। कोई तो योग करना चाहता है इस जीवन से मुक्ति पाने 


व्यक्तिगत है) -- 

“जवसे मेरी तुमसे मुलाकात हुई है, तभी से, व उससे पहले से भी मैं 
तुम्हारे साथ अपना दृढ़ व स्थायी वैयक्तिक सम्बन्ध अनुभव करता हूँ 
तुमसे प्रथम भेट होने से पूर्व से ही मैं तुम्हारे बारे मे जानता था, और मैंने 
एकदम तुम्हारे साथ उस सस्वन्ध का अनुभव कर लिया था,जो कभी 
विच्छिन्न होने वाला नही है और मैं तुम्हारी जीवन-घटनाओ को अत्यन्त 
सहानुभूति व दिलचस्पी के साथ देखता रहा हूँ । यह एक ऐसा भाव है जिसके 
वारे मे कभी भूल तही हो सकती यह वही आन्तरिक परिचय था जो तुम्हे 
यहाँ खीच लाया था ।” 

उनके एक शिप्य ने कई वर्ष वाद मुझे बताया था कि उन्होने 
अपने शिष्यो से यह कह दिया था कि मेरा यहाँ आना अवश्यभावी है हर 
अपने एक पत्र में भी, जो 'अनामी' से प्रकाशित हो चुका है, लिखा है '-- 

“तुम्हारे भाग्य मे योगी होना लिखा है, और जितनी जल्दी तुम्हारा 
भाणिक पुरुष इस भाग्य-लेख के साथ अपना समत्वय पैदा कर ले, उतना ही 


उसके लिए और तुम्हारे लिए प्नन्दर निहित अन्य के 
बलि हित अन्य सब व्यक्तित्वों के लिए 


श्ध्र नहाएुरुषों के साथ 


के लिए- उँसे माणवादी लोग | उनका कहना है कि यह इन्द्रियों का जगह भादा 
इसलिए वे जीवन से ही पक्ति पादा विक कर 
है, जो पर लथध्य को इक्त देता है। इसलिए वे जीवन से हा छावत पादा चाहत 
कि... आय 700 की अमन उत्तृष्व्तन प्रेम 5 नित्रता की भाज्यंञ्ञा से 
है। कोई-क्लोई योग करना चाहते हैं--उत्छृष्ट्तत से उ नन्रता का बाकज्ान्ना च. 
ब्नोई नि के चाहता लटननननमहक.. [न ज्ञ है: खु जीव्न (-] 
कोई चाहता है आनन्द, कोई चाहता है दिव्ण चक्ति कोई अ्यहत्ता है ज्ाद द जीवन 
५ इसलिए तम्हे पहले सपने मन में विर्शय करके उह 
में समतादस्पा की प्र।प्ति। इसलिए तुम्हे पहले अपने मन में विश्शत्त करके यह 
े किस उद्देश्य से योग करना चाहते हो।" 
वतलाना होगा क्षि तुन किस उद्देश्य से योग करना चाहते हो। 
ईैंने जचछ । जय. कह जानना चाहता 7-2 «अ « आम. 
ने कूछ घब्ंड़ाे हुए-से स्वर ने कहा---' नैं जानना चाहता हे कि जीव्न की 
कु प्रकार की ससगति और उठ: डि पेघ की --८ ह-हैस्य 
नत्तार क्षी--जर्वात्‌ नाना प्रकार की ससगति और रूतः डियेद की - हू ल-इन्य 
ने क्षोई मीमांसा मिलदी है या नही ।" 
व आधि-व्याधि की क्षोई मीमांसा णोग ने मिलती है या नहो । 
हव इसरी जोक चुजणमक चुद नप्नज्ञा ्ड्ल््ज्े डे 27 
' तब दूसरी भाषा मे तुन ज्ञानप्रज्ञा अहते हो ? 





की भरवित्द उत्ती तरह शान्त स्वर मे छोले--हाँ, यदि योग की शर्तें तुन्हें 
योय-तृष्पा प्रब्द 
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समझाकर कहने वी छपा करेंगे ? 





ही 
ब्हउत्तर देने हो जा रहे थे क्िमंपहले ही बोल उठा-- 'बपनी यौगिक 
त्‌ र्‌ र्‌ ह्चर्‌ 

मे ज्ञापने अपने-आपको 








साधन पुस्तक को ताल्विक कहा है, अर्थात्‌ झ्ञाप स्गायवादी 
वेदाती नही हैं अपितु लीतावादो साधक हैं। अपने 'दिव्य-बीवन' प्रय ने भी 
झापने लिखा है कि जीवन ने ऋूगवान्‌ को घभिव्यक्ष करना ही मनुष्य का 
मनृप्यत्त है। >निव्यन्त जगत के झन्दर विद्यमान एल्छ को अत्पादित करते हुए 


चर 
भी व्यक्त लीला की वहुमुद्धिता को हमे स्वीकार करना होगा। 


पह वात ठीक है कि में लीलावादी हूँ। परन्तु यह प्रस्त ही क्णें?"' 


जीवन वन्य हि प्न्चद >> पीजी सभी ऐंहिक मी... “या सा ह “कील क ..ल गहादाती द्््स्छा डे 
चाजप उे 45घथ लक र, सदा एं।हक कमा को तिल्ांडलि देकर, बुहचात्ना दपस्का 


की तरह तो नही दनना पड़ेगा ?झाप ऋहते हैं लि आप मायावादी नही हैं। इसीच्े 
। 


भी झरविन्द झरा मु्त्राते हुए ोले--.। झच॒श्य ही. हा. मैं मायाणदी नहीं 
हूं । परनु यौनिक साधन ' पुल्तक व्य लेरक मैं नही है।' 
शत । 
स्वत लेखन ब्सि कहते हैं यह जानते हे *' 
“ल्तैनचे ५ 


श्री अरविन्द १६३ 


/ठीक प्लैनचेट नहीं। मैं केवल कलम पंकडकर बैठ जाता, मेरे हाथ और 
कलम से कोई अदृश्य शक्ति जो चाहती लिख जाती ।” 

“क्या मै पूछ सकता हूँ कि आप इस तरह के लेख क्यों लिखा करते थे ?” 

( (“उस समय मैं यह निर्णय करना चाहता था कि इस प्रकार की घटनाओं 
भें कितना सत्य है और अन्तर्लीन चेतना से कितने आन्तर सुझाव आते है।”) ) 

“परन्तु इस बात को अभी रहने दो,” उन्होंने कहा--“ तुम्हारे असली प्रश्न 
पर आये । पाथिव स्तर के जिन सब कर्मो का मृल्य तुम्हारी दृष्टि मे है, उन सवको 
छोडना ही होगा, ऐसी कोई बात नहीं है। पर उस स्तर की सब चीजों की 
आसक्ित से तुम्हे अवश्य ही मृक्त होना होगा--फिर चाहे तुम कर्मचक़ के भीतर 
रहो या बाहूर। कारण, यदि तुम उस आसक्त को पोसे रखोगे तो ऊपर का प्रकाण 
अव्याहत रूप से तुम्हारी प्रकृति का रूपान्तर नही कर सकेगा ।”' 

“तो क्या इसका यह अर्थ है कि मुझे, सत मानवीय सहानुभूति (दर्द) मित्रता 
या स्नेह-प्रेस के आनन्द को भी छोडना होगा ?' 

“ऐसी कोई बात नही। स्नेह, सहानुभूति या मित्रता से दूर रहे बिना भगवान्‌ 
के सान्तिष्य और उनके साथ ऐक्य-बोश्र के फलस्वरूप साधक को जो दिव्य चेतना 
प्राप्त होती है उसका एक आनुषाणगिक फल अन्य सब लोगो के समीप आना 
और उनके साथ एकता का बोध होना है मायावादियो के योग तथा सन्यास-योग 
का चरम लक्ष्य है मिथ्या व स्नेह के सभी सम्बन्धो का परिहार--इस विश्व के 
जीवो और अन्य सभी चीजो की आसक्ति से मुक्ति, जिसका नाम है मोक्ष, यद्यपि 
उस थोग में भी अन्तिम अवस्था मे निर्वाणसे ठीक पहले जीवोके प्रति एक करुणा 
या अनुकस्पा का भाव जागता है, जैसे बोद-साधता मे। किन्तु दुसरो के साथ 
ऐक्य-बोध, या दुप्तरो के प्रति होने वाले स्नेह-प्रेम का विश्वजनीन आतनन्द--यहु 
जीवन्मुक्ति और सर्वागीण परिणति के पूर्व की बात है, और यही मुक्ति और 

_परिणति पूर्णयोग का लक्ष्य है।'' 

१ १६३४ मे श्री अरविन्द ने भुझे लिखा--"मिन्नता या स्नेह योग से बहिप्कृत 
नही है--मानवीय मित्रता व स्नेह अधिकतर जिस असुरक्षित नीव पर 
प्रतिष्ठित है, हम उन्हे केवल उससे अधिक सुनिश्चित भाधार पर प्रतिष्ठित 
करना चाहते है। हम मित्रता, अ्रातृत्व व प्रेम को पवित्र वस्तु मानते है, और 
इसीलिए यह परिवर्तन चाहते है, क्योकि हम उन्हें अह बुद्धि की चेष्टाओं 
द्वारा प्रतिक्षण खडित और वासना, ईष्यां तथा विश्वासधात आदि प्राणिक 
विकारो द्वारा प्रतिक्षण मन्द, विकृत और विनष्ट होने देना नहीं चाहते-- 
उन्हें वास्तव में पविन्न और सुरक्षित रखने के लिए ही हम यह चाहते है कि 
अध्यात्म पर प्रतिष्ठित आत्मा मे उनका मूल हो। हमारा योग सन्यास-योग 
नही है--उसका लक्ष्य शुद्धता है, शुष्क कठोर तप नही ।” 


१६४ महापुरुषों के साथ 


ै। [.> ४5 [ 8. 


मैंने साहसपृर्वक कहा--मैं भी कुछ अपनी वात कहना चाहता हूँ, जरा कृपा 


रब मुनिय । मेरी कठिनाई यह है कि मुझे जीवन सदा से ही अत्यन्त प्रिय है। 
विन्नु बचपन में तेरह वर्ष की अवस्था में मैं श्री रामकृष्ण परमहस के प्रभाव मे 
त्रा गया था, जिसके फलस्वरूप मन में यह दुढ निम्चय पैदा हो गया कि ईदवर- 
दर्शन ही मानव-जावन का 5्दे श्य है ।” परस्तु विलायत जाने पर उस देव की 
छमकलमक से बाँखे चौधिया गयी। मैं पूरी तरह प्रकृति व जीवन की भौतिक 
उपासना भे लीन हो गया । परन्तु फिर धीरे-धीरे वही वचपन का स्वर वज उठा, 
और मेरा प्राणिक उत्साह लूर्बास्त से पहले ही विलीन हो गया। ऐसा मालूम 
होने जगा कि यह सब-कुछ नहीं, यह सव-कुछ नहीं,--यज, मान, घन, जन, नाम, 
उाम, वला यहाँ तक कि जन-सेवा व देग-सबा तक में भी कुछ नहीं । भगवान को 
पाने पर ही उन सवका भी कुछ अर्थ है, अन्यथा सब-कुछ व्यर्थ है, छाया मात्र है। 
यही एक-मात्र सत् वस्लु है । 

“देथ वापस आने पर अगणित वन्धु-वान्धव मिल गये । पैतृक सम्पत्ति, सगीत- 
प्रेम, सामाजिक भावना व सवसे बढ़कर विदेशी सभ्यता को विदेशी भाषा मे-- 
जच्छेदार भाषा में कहने की योग्यता से प्राप्त होने वाला सन्‍्माव आदि सब बातों 
ने मिवकर मित्र-मण्दली को जुटाने मे कोई कमी न रहने दी । किन्तु आश्चर्य कि 
भगवान्‌ के जिए व आध्यात्मिकता के विपय में अपने भारतीय मित्रो में से किसी 
>. भी मैंने कोई रस लेते नहीं देखा। अपनी जान-पहचान के व्यक्तियों मे भगवान्‌ 
झो पाने की इच्छा रखने देखा केवल एक अग्रेज मित्र रोनाल्‍ड निक्‍्सन को, जो 
जखनऊ विज्वविद्यालय में उपाध्याय थे। उन्होने ही मुझसे सबसे पहले कहा कि 
आपका बरदे योगी है, ओर उन्ही की प्रेरणा से मैंने आपकी पुस्तक पढ़ी | उनसे 
मिनने के बाद मे ही मेरे अन्दर प्रमुप्त आध्यात्मिक जीवन की तृप्णा पुन. द्विगु- 
णशित वेग में जागृत हो गयी, और ऐसा अनुभव होने लगा कि बिना उस जान्तरिक 
सामंजस्य के, जा कंवत्र आत्मा द्वारा ही प्राप्त हो सकता है, मुझे शान्ति प्राप्त 
नही हा सकता दूनर भद्धा मे, मैं योग की दीक्षा लेना चाहता हेँ। परन्तु मुझे 
पनी सामस्य पर भरोसा नहीं हैं और ऐसा भान होता है कि बिना किसी गुरु से 
दीज्ा विये मेरा उद्धार समवर नहीं है। और वह ग्रुरु मैं आपको ही मानता हैं, 
यद्यपि मु बहू मानृम नहीं कि आप मुझे, दीक्षा देना स्वीकार भी करेंगे या नही। 
यही मैरी वर्तमान स्थिति है | परन्तु परेशानी यह हैं कि दूसरी ओर जीवन भी 
मृ> अपनी ओर जीचता हैं, जैसाकि सामाजिक आदान-प्रदान, स्नेह, प्रेम, मित्रता 
आदि के सम्बन्ध मे मेरे प्रव्नो द्वारा आप स्वयं अनुमान कर सकते है । मेरे दिल मे 


( 


छाटने री वात सोचने ही मन में दु चर मी होता है । ऐसा क्यो होता है, कुछ समझ 
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में नही आता । 

श्री अरविन्द ने खूब मनोयोगपूर्वक मेरी बातो को सुना। सुनते-सुनते उनके 
ओठो पर एक मीठी मुस्कान दौड गयी--किन्तु करुणा से भरी। कुछ देर अपलक 
दृष्टि से मेरी ओर देखते रहने के वाद धीर-स्थिर स्वर में बोले--सुनो, 
((सामाजिक प्रादान-प्रदान,मित्रता, स्नेह, प्रेम, दर्द (सहानुभूति ), इन सबका मुख्य 
आधार है प्रा--और इन सबका केन्द्र है हमारी अह बुद्धि | साधारणतया मनुष्य 
एक-दूसरे को प्यार करता है, क्योकि वह यह समझता है कि दूसरे भी मुझे प्यार 
करते है, और इसमे सुख है । दूसरो के साथ मिलने-जुलने से उसका अह फूल 
उठता है और उससे मन प्रसन्‍न होता है - प्रणणशक्ति के लेन-देन से हमारे व्यक्तित्व 
को खुराक मिलती है, वह उत्फुल्ल हो उठता है। इसके अतिरिक्त कुछ दूसरे भी 
स्वार्थ-सकी्ण उद्देश्य मिले रहते है। अवश्य ही उच्चतर आध्यात्मिक, आन्तर, 
मानसिक और प्र/णिक उपादान भी रहते है, किन्तु श्रेप्ठ नमूने के भीतर भी पाँच 
चीजे मिली ही रहती है। इसी कारण वहुत बार ऐसा देखा जाता है कि किसी को 
कारणवश या भ्रकारण ही ससार, जीवन, समाज, प्रिय-परिजन, लोक-हिंतैपणा-- 
ये सब रसहीन प्रतीत होने लगते है, एक प्रकार की अतृप्ति को जगा देते है। याद 
रखो, लोक-हितैषणा के अन्दर भी अह बुद्धि खूब जमकर बैठी रह जाती है।”) ) 

( (कभी-कभी, श्री अरविन्द ने अपना कथन जारी रखते हुए कहा--“इस 
वितृष्णा के मूल मे ऐसा कारण भी होता है, जिसे हम समझ सकते है। जैसे हो 
सकता है कि प्राण की किसी मूल कामना को धक्का पहुँचा हो, अथवा, हो सकता 
है कि किसी प्रियजन के स्नेह से वचित होना पडा हो, अथवा हो सकता है कि 
हठातू ऐसा दिखायी पडा हो कि जिसे हम प्यार करते थे, उसे हमने पहचाना नही 
था, अथवा मनुष्य को साधारण तोर से हम जैसा समझते आ रहे थे, वह एकदम 
वैसा नही है। और भी कई तरह के करण हो सकते है । किन्तु अधिकाश क्षेत्रो मे 
तभी वितृष्णा आती है जब हमारी आन्तर चेतना को एक प्रकार की चोट पहुँचती 
है, क्योकि उसे यह आभास मिलता है--यद्यपि बहुत बार सभवत अस्पष्ट रूप 
में ही--कि इन सबसे उसने कुछ ऐसी आशा की थी जिसे वे पूरा नही कर सकते। 
फलस्वरूप कोई-कोई तो वैराग्य की ओर भुकते है, और कठोर उदासीनता द्वारा 
मोक्ष को अपना लक्ष्य बनाते है। परन्तु हम अपने पूर्णयोग मे यह कहते है कि इस 
मिलावट से दूर रहना ही होगा, और चेतना को किसी शुद्धतर स्तर मे प्रतिष्ठित 
करना होगा ।”) ) 

कुछ देर मौन रहने के बाद उन्होने फिर कहना प्रारम्भ किया--“स्नेह, प्रेम, 
सहानुभूति, स्ाभाव व ऐक्य-बोध आदि के विशुद्ध आनन्द का परिचय भी हमे 
तब तक नही मिल सकता, क्योकि उसके लिए उनका आधार आध्यात्मिक व पवित्र 
होना आवश्यक है। इसके लिए हमारी मानवीय प्रकृति मे एक मौलिक परिवतंन 
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की आवश्यकता है। जब हमारे अन्दर का आध्यात्मिक अह हमारी प्रवृत्तियों का 
नेतृत्व ग्रहण कर लेता है तभी इसकी बाह्य लीला व आत्माभिव्यक्ति का रूप भी 
परिवर्तित हो सकता है। जब यह आन्तर आत्मा हमारे अन्दर प्रतिष्ठित हो जाती, 
तब वह इन सबके अन्दर निजी ढग से आत्मोपलब्धि को प्रकट करती है। मेरे 
योग का सक्षेपर मे यही पूर्ण सन्देश है ।'! 

अन्त मे उन्होने कहा--“अन्तत यही तुम्हारा लक्ष्य होता चाहिए। यदि तुम 
योग का अभ्यास करना चाहते हो तो तुम्हे यह जानकर कि किसी भी ऐसी चीज 
से बंध जाने से काम नही चल सकता, जो भगवान्‌ की तरफ ले जाने मे वाधक हो, 
इस आदशं को तुम्हें अपने सामने रखना होगा | कोई भी आसक्ति व सासारिक 
वन्धन, चाहे वह कितना ही मोहक व आकपक क्यो न हो, भगवद्ाप्ति के मार्ग 
मे वाघक ने बनता चाहिए ।” 


१. श्री अरविन्द ने अन्त पुरुष (?5४०॥०) के कार्यो की व्याख्या करते हुए बाद 
में मुझे लिखा था--“अन्त पुरुष वह आत्मा है वह दिव्य ज्योति है, जो 
प्रकृति, जीवन व मन को अनुप्राणित करती है, और जब वह बढती है तो वह 
आइति धारण करती है और अपने स्वरूप को इन्ही के द्वारा अभिव्यक्त 
करती है, व इन्हें सुषमा प्रदान करती है। यह मनुप्य की उत्त्ति से पू्षे भी 
निम्न श्रेणियों के प्राणियों मे कार्य करती है, उन्हे मनृष्यत्व की तरफ ले जाती 
है, मनुष्य जाति मे यद्यपि इसे अज्ञान, दुबंलता, रुक्षता व कठोरता के बोझ 
के नीचे काये करना पडता है, तथापि यह अधिक स्वतन्त्रता से कार्य करती 
है, और उसे भगवान्‌ की तरफ ले जाती है। योग द्वारा यह अपने उद्देश्य 
से अभिन्न हो जाती है, और भगवान्‌ की ओर अन्तमुं ख है। यह बपने पीछे 
व ऊपर भी देखती है--यही अन्तर है--स्नेह, प्रेम, दया यह सव आन्तर 
भाव है। प्राण मे उनका आविर्धाव इसीलिए होता है, क्योकि अन्त.पुरुष 
अपने-आपको सुगमता से अभिव्यक्त करता है, हुदय के केन्द्र मे यह ठीक 
इसके पीछे भ्रवस्थित है। परन्तु यह इन्हे पवित्र बनाना चाहता है।यह 
प्राणिक व गारीरिक द्वारा वाह्य अभिव्यक्ति का निपेध नही करता, परन्तु 
क्योकि “अन्त पुरुष त्मा का प्रतिनिधि है, इसलिए स्वभावत आत्ताके प्रति 
आत्मा का आकर्षण अनुभव करता है। आत्मा का आत्मा से सान्निध्य, 
आत्मा का आत्मा से मिलन, इसके लिए चिरस्थायी व प्र व पदाये हैं। मन, 
प्राण और शरीर बभिव्यक्ति के साधन है, और अत्यन्त मृल्यवान्‌ साधन है, 
परन्तु इमके लिए आन्तरिक जीवन ही सबसे मुख्य वस्तु है, व घ्व सत्य है, 
और इसकी अभिव्यक्ति, अभिव्यक्ति के साधन तथा प्रणाली को इसके 
नियन्त्रण व अधीनतामे, और उससे मर्यादितहोकर ही कार्य करना चाहिए।” 
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“परन्तु क्या ऐसा कर सकता मेरे लिए सभव है ? ” 

“ऐसा करना आरूसभ मे ही सभव नही। यदि ऐसा होता तब तो मै यह 
कहता कि तुम अभी मुक्त पुरुष बन गये हो। एक हो दिन मे मुक्ति की प्राप्त 
नही हो सकती । मेरे कथन का तात्पर्य यही है कि यदि तुम योग-साधन करना 
चाहते हो, तुम्हे इस अन्तमुं क्ति के आदर्श को सवेदा अपनी आँखों के सामने रखना 
होगा, अर्थात्‌ यदि तुमसे किसी ऐसी वस्तु को छोडने को कहा जाय, जो इस मार्ग 
में बाधक हो, तो उसके लिए तुम्हे तैयार रहना होगा ।” 

“ब्या छोडने के लिए कहना ही होगा ? प्रत्येक वस्तु को ?” 

“बाहर मे सभवत बहुत-सी चीजे न भी छोडनी पडे--किन्तु उससे विशेष 
कुछ नही आता-जाता--कारण, भीतर मे तुम्हे पूरी मात्रा मे निशलिप्त रहना 
होगा। अन्तर मे यदि तुम आसक्तिशून्य बन सको, तो बाहर मे जो कुछ बन्धन 
दिखलायी देते है उन्हे छोडे बिना भी काम चल सकता है। किन्तु जो कुछ विध्व 
बनकर सामने खडा हो जाता है, उसे विदा करने के लिए तुम्हे प्रस्तुत रहना ही 
होगा--अवश्य ही यदि बैसी आवश्यकता प्रतीत हो। वास्तव मे योग की यह एक 
प्रधान शर्त है।” 

मैंने कहा--“क्या सृक्ष्मतर स्तर की चीजो के विषय मे भी यह बात लागू 
होती है--जैसे मान लीजिए, सगीत। संगीत मुझे अत्यन्त प्रिय है उसे भी क्‍या 

छोडना ही होगा २” 

श्री अरविन्द मुस्कराये--“छोडना ही होगा, ऐसी बात तो मैने नही कही 
है। किन्तु यदि योग तुम्हारे जीवन की सबसे बडी चीज होती तो क्‍या तुम यह 
सोचते ही कि उसके लिएसगीत भी छोडना पड सकता है, इतने उद्विग्नहो सकते ? ” 

मैं थोडा अप्रतिभ हो गया और अपना सिर झुका लिया । उप्तके बाद कुण्ठित 
स्वर मे बोला--“आप यह न समझे, मैं सगीत छोडने मे असमर्थ हैं। किन्तु बात 
केवल यही है कि इस बात को कैसे समभूं कि सगीत छोडने की क्षति योग द्वारा 
पूरी हो ही जाएगी ? भेरी समस्या मीधी-सादी है, सीधे तोर पर ऐसा कह सकते 
है कि एक बडी चीज के लिए किसी छोटी चीज को छोडना मुझे; कठिन नही मालूम 

होता, यदि उस बडी चीज का कुछ पृर्व-स्वाद मुझे मिल जाए। किन्तु यौगिक 
आनन्द के विषय में मुझे जब कोई स्पष्ट धारणा ही नही है, तब अध्रू व वस्तु के 
लिए ध्रूव वस्तु को पहले से हो छोड देना होगा--यही एक खटकने वाली बात 
है। प्ीमा की माया काटने से पहले असीमा का अन्तत कुछ तो स्वाद मिलना ही 
चाहिए--यह क्या एकदम असगत व युक्ति-विरुद्ध बात है ?” 

श्री अरविन्द ने कहा-- मैंने तुमसे कहा है कि सगीत या इसी तरह की धर व 
वस्तु को छोडना ही होगा--ऐसा कोई अटल नियम नही है। आवश्यक वात बस 
यही है कि यदि जरूरत होतो जो चेष्टाये, विचार, आदते व मोह व सस्कार आदि 
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वस्तुएँ तुम्हारे योग के प्रतिकूल होगी, उन्हें विदा करने से तुम इनकार नही 
करोगे ।” 

“किन्तु यह योग बदले मे देगा क्या ? यह यदि छोडने से पहले ही प्रश्न करूं 
तो ? मन को यदि शका या कौतृहल हो, वह यदि इसे जानना चाहे तो ? यह भी 
क्या निपिद्ध है ? 

“निषिद्ध तो नही है, परन्तु योग बौद्धिक मूल्याकन या स्वीकृति का विषय 
नही है। यह वास्तव में आत्मसमपंण द्वारा अनुभूति का विषय है। क्षति-पूर्ति की 
वात तुमने कही थी न ? सो क्षत्तिपूर्ति भी भ्रवश्य होती है और वह स्थायी व गभीर 
होती है ! परन्तु तुम अपनी मानसिक अदालत के सन्मृख उसे अपनी सत्यता प्रमा- 
णित करने के लिए उपस्थित नही कर सकते। और सच पूछो तो तुम्हारी कठि- 
नाई वास्तव में वह नही है जो तुम कल्पना कर रहे हो--अर्थात्‌ उनका श्राधार 
मानसिक नही है। सच बात तो यह है कि जब तक निम्न स्तर के आनन्द तुम्हे 
ध्रूव सत्य प्रतीत होते है, व तुम्हे प्रलुब्ध करते है, तब तक तुम्हे उनके त्याग के 
विरुद्ध कोई-कोई प्रस्तुत तर्क मिलता ही रहेगा, और तुम उतको छोड न सकोगे | 
इन सब वासनाओ को तुम तभी छोड सकते हो,/जब किसी उच्चतर स्तर के आनन्द 
की पुकार तुम्हे अपनी भौर खीचेगी और निम्तस्तर के झानन्दों में एक प्रकार की 
अतृप्ति व खोखलेपन का अनुभव होने लगेगा। जहाँ पर पाथिव सुख का अन्त होता 
है, वही पर पारमाथिक आशा का प्रारम्भ होता है।” 

जरा देर चुप रहने के वाद मैने पूछा--“किन्तु यह क्‍या कारण है कि जब 

तक पाथिव वासना बनी रहती है, तव तक पारमा्थिक आनन्द का स्वाद भी क्यों 
नही मिलता ? क्या हमारी सासारिक वासनाये दीवार बनकर हमे वहाँ पहुँचने से 
रोकती है ?” 

श्री अरविन्द ने कहा--“यह वात सत्य नही कि एकदम स्वाद मिलता ही 
नही, जीवन के खूब सुख के क्षण मे भी अतृप्ति व वितृष्णा के छिद्रो व दरारो में 
से होकर न मालूम कितनी ही वार ऊपर के प्रकाश की झलक व पुकार बाती है। 
परन्तु आधार तैयार न होने के कारण वह पुकार विलीन हो जाती है, वह प्रकाश 
अधिक समय तक नही ठहर पाता और फिर अधकार छा जाता है। जब तक आत- 
रिक पवित्रता द्वारा उपयुक्त आधार न तैयार कर लिया जाए, तब तक यह प्रकाश 
स्थायी नही रह सकता | इसीलिए योग हमे आत्मशुद्धि द्वारा उस ऊँचाई पर वेल 
देता है, जहाँ यह प्रकाश मेघो से आच्छनन नहीं हो सकता। बात यह है कि वासना 
जो हमे पीछे की ओर खीचती है, उसके उस खिचाव को न काट सकने पर वह 
एक जजीर वन जाती है, जो हमे निम्ततर जगतु की बहुत-सी चीजो से बाँवे 
रखती है। परन्तु योग का राज्य भौतिक बुद्धि या कला के राज्य से भी बहुत अधिक 
ऊपर होने के कारण इन सब स्तरों के आनन्दो की कामना भी अन्ततोगत्वा प्रोग- 
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मार्ग मे बाधा बनती । 

“यदि यही बात है तो फिर आप नाना प्रकार से भौतिक विज्ञान, बुद्धिव कला 
के झ्ानन्द की प्रशसा ही क्यो करते है ? और आपके अपने ही लेख बौद्धिक दृष्टि 
से इतने प्रकाशपूर्ण क्यो है? आपने कला की इतनी प्रशसा क्यों की है ? और 
अपने मनुष्य की सामाजिक उन्नति का मनोविज्ञान नामक प्रबन्ध में आपने यह 
कैसे लिखा है कि कलाकार का उच्चतम उद्देश्य सौन्दर्य ह्वरा भगवात्‌ को प्राप्त 
करना है १११ 

श्री अरविन्द ने उत्तर दिया---बुद्धि या कला की प्रशसा भला क्यो न करूँ ? 
बुद्धि, कला, प्रकृति, विज्ञान--ये सब कुछ दूर तक तो हमे आगे ले ही जाते है 
बशर्ते हम ठीक तरह उनका प्र्योग करे | वास्तव मे यह क्रमिक विकास की बात 
है। इसीलिए मैंने एक वार लिखा था--(तब) युक्ति-तर्क सहायक था, (अव) 
युक्ति बाधक है, जिसका यही अर्थ है कि हमारे विकास में बुद्धि एक सीमा तक 
मदद करती है, पथ दिखाती है। परन्तु जब वहअपने सीमा-क्षेत्र से बाहर निर्णायक 
वनकर दखल देना चाहती है तब उसको अपने उचित स्थान मे रखना आवश्यक 
है। फिर इसके अ्रतिरिक्‍्त विभिन्‍न प्रकार के पात्र होते है, जो विभिन्‍न प्रकार की 
साधनाओ के अधिकारी होते है, और प्रत्येक पात्र अपने निजी स्वभाव के अनुसार 

१ यह अच्छा है कि हम पहले उस बुद्धिवादी भौतिकवाद की जिसमे से मानवता 
गुजर रही है, अत्यधिक और अनिवार्य अल्पकाल स्थायी उपयोगिता को स्वी- 
कार करे । क्योकि प्रमाण और अनुभव का वह विस्तृत क्षेत्र, जिसके द्वार 
हमारे लिए पुन खूल जाते है, उसमे सुरक्षा से प्रवेश तभी सभव है, जबकि 
बुद्धि एक तपस्वी के समान कठोर नियन्त्रण मे सधी हुई हो, अपरिपक्व मन 
द्वारा ग्रहण किये जाने पर वह अत्यन्त विनाशक विक्ृतियों व भ्रामक कल्प- 
नाओ को जन्म देती है, और अतीत काल मे इसने सत्य के केन्द्र को वास्तव 
में विक्ृत अन्धविद्वासों तथा अवौद्धिक मिथ्या स्थापनाओं के गन्द के ढेर 
से इस प्रकार ढक दिया था कि सत्य ज्ञान की ओर बढ़ना असंभव हो गया 
था। अत कुछ समय के लिए सत्य और उसके वेश मे झसत्य को एक ही 
बृहारी से साफ़ करना आवष्यक हो गया, ताकि नये प्रस्थान तथा निश्चित 
प्रगति के लिए मार्ग साफ हो जाय। भौतिकवाद की इस वौद्धिक प्रवत्ति ने 
मानव जाति की यह महान्‌ सेवा की है--यदि आधुनिक भौतिकवाद की 
भौतिक जीवन मे केवल वृद्धिशन्य सहमति होती तो प्रगति अनन्त समय के 
लिए रुक जाती । किन्तु जब ज्ञान की खोज ही इसकी आत्मा है, तव वह 
आगे बहने से रुक नहीं सकता, जैसे ही वह इन्द्रियजन्य ज्ञान पर आश्रित त्के 

की सीमा तक पहुंचेगा, उसकी गति स्वय उसे और आगे भी ले जाएगी ।” 
-दिव्य-जीवन' 
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अपनी सहज पृण्णता का पथ ढूँढता है। दूसरे शब्दों मे, हम कह सकते है कि जो 
लोग बृद्धि-जगत्‌ के प्रकाशके लिए अच्छे पात्र है, वे मानसिक दृष्टि से उन लोगो 
से अधिक आगे बढे हुए है, जिनका बौद्धिक विकास उनसे कम है। किन्तु इसका 
यह अभिप्राय नहीं कि मानसिक व बौद्धिक जगत्‌ की अनुभूति से उच्चतर और 
अनुभूति नहीं। निवचय ही उससे उच्चतर अनुभूति विद्यमान है, जैसाकि हम 
अपनी आत्मा की उपलब्धि का द्वार खुल जाने पर अच्छी तरह अनुभव कर सकते 
है, जब मानसिक आनन्द हमे और अधिक तृप्ति देने मे असमर्थ सिद्ध होने लगते है 
और कल के आनन्द भी हमे सन्तुष्ट नही कर पाते। इस प्रकार हम बुद्धि व कला 

के जगत्‌ से उच्चतर जगत्‌ के प्रकाश का दर्शन करने लगते है। समझते हो न ? ” 

“अर्थात्‌ आप यह कहना चाहते हैं कि योग हमारी चेतना को अधिकाधिक 
विस्तृत व गभीर बनाता है ? 

“हाँ, और मैं क्रम-विकास का यही अर्थ समझता हँ---इसी तरह धीरे-धीरे 
चेतना का विकास । ( ( मनुष्य के विकास व मानव-चेतना के विकास की अगली 
अवस्था मे योगपथ के द्वारा ही ऊध्वंतर आलोक व शक्ति का अवतरण होता 
है।”)) 

थोडी देर बाद मैंने पुन अपनी कठिनाई रखी, “सब कुछ तो समझा, पर मेरे 
योग करने के वारे मे आप क्या कहते है ?” 

न “प्रत्येक मनुष्य ही अपनी प्रकृति के अनुसार कोई न कोई योग कर सकता 
| 4 

“मैं तो आपके आत्म-समर्पण वाले पूर्ण योग की बात कह रहा हैँ ।” 

“भोह,' श्री अरविन्द धीमे से स्वर मे बोले, जैसे कि अपने शब्दो को तौल 
रहे हो, “इस विषय मे अभी मैं एकदम कुछ नही कह सकता ।” 

“लेकिन, क्यो ?” 

“क्योकि मैं जिस योग-पथ से चल रहा हूं, उसका लक्ष्य अपनी समग्र प्रकृति 
को, यहाँ तक कि देह तक को रूपान्तरित करना है। यह बडा कठिन पथ है और 
अनेक सकटो से भरा हुआ है। ( ( इसीलिए मैं तब तक किसी को यह योग लेने 
के लिए नही कहता, जब तक कि उसकी तृष्णा इतनी प्रबल न हो जाय कि वह 
इसके लिए अपना सर्वस्व तक छोडने को तैयार हो जाय। ) ) भर्थात्‌ मैं केवल 
उसो को अपने योग की दीक्षा दे सकता हूँ, जिसे इस योग के अतिरिक्त और कुछ 
भी करने योग्य प्रतीत न हो । तुम्हारे भीतर अभी ऐसी तृष्णा तो जग्री नही है। 
तुम चाहते हो जीवन-समस्या का थोडा-सा समाधान। अर्थात्‌ तुम्हारी जिज्ञासा 
वास्तव मे वौद्धिक जिज्ञासा है, अन्तरात्मा की नही ।” 

मैने उनके उत्तर से कुछ व्यथित होकर निराशा के स्वर मे कहा--/जरा 
सुनिये, मुझे ऐसा मालूम देता है कि आप भेरी कठिनाई को ठीक-ठीक नही समझ 
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सके है। कारण, मै सच कहता हूँ कि मेरा यह कौतूहल केवल मानसिक नही 
४ !! 

“मैंने तो 'कौतृहल' नही कहा है, मैंने कहा है 'जिज्ञासा'। इसके अतिरिक्त 
मैंने कही हे तुम्हारी 'बर्तमान' की बात । इसका अर्थ यह नही है कि तुम्हारे अन्दर 
बाद मे कभी आन्तरिक तृष्णा जग ही नही सकती ।” 

मैंने कहा--' किन्तु मैं अपनी कुछ और बात खुलासा कहना चाहता हूँ, कृपया 
सुनिये। १६९१६से १९२२ तक मैं यूरोप मे था। वहाँ बहुतसे मनस्वियो से जिनमे कुछ 
प्रख्यात दाशंनिक भी थे, मैंने भेट की, और प्राय सबसे इस महान्‌ प्रश्न का उत्तर 
पूछा कि 'परम सत्य क्या है ?” मेरा मन गीता की इस बात को मानने के लिए 
सदा तैयार रहा है कि “प्रणिपात, प्रइन व सेवा करते हुए, सत्य का जिज्ञासु बन- 
कर तत्त्वदर्शी के पास जाना चाहिए ।” बद्रेण्ड रसेल, रोम्या, रोलाँ महात्मा गाधी, 
टैगोर, दुद्ामेल तथा इनके अतिरिक्त और भी कितने हो प्रसिद्ध महापुरुषों के 
सस्पर्श भे मै भ्राया हूँ, और उनके पास जाने से मुझे बहुत कुछ मिला है। और 
इसके लिए मैं इन सके प्रति अत्यन्त कृतज्ञ हूं। परन्तु जीवन की मुख्य समस्या 
का हल मुझे अभी तक नही सूझा है - कोई भी मुझे इसके हल का मार्ग नही दिखा 
सका है। जीवन के अनन्त दु ख, शोक, अविचार, विषमता, निष्ठुरता--हजारो 
शोकजनक दृश्य देखकर - प्रकृति के अर्थहीन अपव्यय को देखकर और सबसे बढ- 
कर सर्माष्ट रूप मे मनुष्य की भलाई को छोडकर बुराई को पसन्द करना, सत्य को 
तिलाजलि देकर असत्य को ग्रहण करना तथा प्रकाश को छोडकर. अन्धकार को 
अपनाना देखकर, मै बराबर ही अत्यन्त व्यथित व विश्लुब्ध होता रहा हैँ। मन में 
केवल यही प्रएन उठता है कि "क्या इन सबका कोई प्रतीकार नही है ? ” और 
यदि है तो हमे 'अम्रृतपुत्र' हंककर भी सदियों की खोज व प्रयत्न के बाद भी वह 
क्यो नही मिलता ? किसलिए हम स्थायी व भ्रू,व सत्य को छोडकर क्षणभेगूर व 
नारकीय वस्तुओ के लिए चिल्ला रहे है, और परस्पर छीना-झपटी कर रहे है ” 
इसके अतिरिक्त प्राय ही भेरे मन में यह प्रश्न उठा करता हैकि * ” मै अपने 
भावावेश पर कुछ लज्जित होकर एकदम चुप हो गया । 

कहते जाओ, मैं मन लगाकर सुन रहा हूँ,” उन्होने मृदु स्वर मे कहा। 

उत्साहित होकर मैंने कह्ा--'जब कभी मै किसी महान्‌ ध्यक्ति के पास जाता 

था, तभी यह्‌ प्रश्न मन मे उठता था कि क्या इन्होने अपने-आपको चरम सत्य मे 
प्रतिष्ठित कर लिया है ? स्थायी शान्ति प्राप्त की है ? मेरे अन्त करण के अतल 
प्रदेश से स्पप्ट ही एक स्वर उठा करता था--नही तो । इस युग मे एकमात्र श्री 
रमझंष्ण परमहस के विषय मे मेरा अन्तर कहता - हाँ, उन्होने पाया था 'य 
ला पर लाभ भन्यते नाधिक तत '--उन्हे मिला था वह परम धन जिसे पाने 
१र और कुछ पाने को शेष नही रहता । और वही भाव उसी गहराई के साथ आज 
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आपको देखकर मेरे मन मे उदित हो रहा है। परन्तु मैं तो यह आत्मकहानी-सी 
कहे जा रहा हूँ ।” 

“नही, सब ठीक है, आगे कहो ।* 

“परे मन मे वराबर ही यह वात उठती कि किस तरह वह समता की अवस्था 
मिलती है--यस्मिन्‌ स्थितो त दु खेन गुरुणापि विचाल्यते ।' जिसमे प्रतिष्ठित 
हो जाने पर जीव के सभी स्वत विरोधो के आक्रमण से, यन्त्रणा से छुटकारा मिल 
जाता है, आपूर्यूमाण अचल प्रतिष्ठ हुआ जाता है--आनन्‍्द मे, शाति में। मैं आपको 
पहले कह चुका हूं कि सगीत मुझे बहुत प्रिय है। इससे मुझे एक प्रकार की शाति 
का अनुभव होता हैं--यत्पि बीच-बीच मे रह-रह कर । यही कारण है कि सगीत 
बचपन से ही मुझे अत्यन्न प्रिय है। आयु की वृद्धि के साथ-साथ मेरा यह सगीत- 
प्रेम भी बढता गया, किन्तु मेरे मन मे यह बात प्राय ही शूल की तरह खटकती 
है, कि जब हम इस जनारण्य मे अपने चारो तरफ दुख व कष्ट के केटीले वन 
देखते है, तब भला क्या यहाँ आनन्दमय कला की शरण लेकर एक आत्मपरायण 
फूल का ब्रत उचित है ? कभी-कभी भीतर से सचमुच रुलाई निकल आती है, मन 
कहता है, क्या इस जगत्‌ को बदला नहीं जा सकता ? दुख व सताप के नरक- 
कुण्ड से मुक्त होकर पवित्र॒तर आनन्द व शान्ति के जगत्‌ मे पहुँचने का क्या कोई 
मार्ग नही है ” यदि नही, तो मनृष्य के इन सब प्रयत्नों का क्या प्रयोजन है ? क्या 
हमे अतत मायावादियों के इस निर्णय को, कि जिन परिस्थितियों में हम उत्पत्त 
हुए है, उनमे हमारे लिए पूर्ण आत्मोपलब्धि के च 'म आनन्द की प्राप्ति असभव 
है, शिरोधार्य करना होगा?” अपने भावोच्छृवास पर कुछ लजाकर मैं एकदम 
चप हो गया। 

श्री अरविन्द ने मेरे ऊपर एक स्थिर दृष्टि डाली। उनके मुख पर अनिर्व॑- 
धनीय करुणा की ज्योति झलक रही थी, आँखे मणि के समान शीतल आलोक 
विकीर्ण कर रही थी। मैंने समझा कि वे मेरे भाव को अच्छी तरह समझ गये है । 


क्या उन्होने स्वय ही मानवीय दु ख--यातनाओ के प्रति अपनी हृदय-बेदना का 
निम्नलिखित कविता में उद्ग़ार प्रकट नहीं किया -- 


देव परम के हे अरविन्द | 
सिन्दू-विन्दु सुतील नभ मे, देव परम के हे अरविन्द, 
सप्त-पुलक-रजित, वह्नि-मधुर, घनानन्द के हे अरबिन्द। 
चेत-चेत मानवता-हिय बिच, चमत्कार हे अग्निशिखा, 
ताम रहित के राग-सुमन हे, भुह्म नाम की है कलिका। 
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के लिए राजी हूँ, परन्तु इसी शर्त पर कि यह मेरी देश-सेवा व काव्य-साधना मे 
बाधक न होगी ।” 

“उसके बाद ? ” 

“लीले सहमत हो गए, और उन्होने मुझे एक साधना वतलाई। परन्तु कुछ 
दिन बाद ही उन्होने मुझे केवल अपने ही आन्तरिक निर्देश के अनुसार चलने की 
सलाह देकर मुझसे विदा ली | 

“तब से मैं इम आन्तरिक वाणी के आदेशो का ही पालन करता चला आ 
रहा हूँ, और इस वाणी ने ही मुझे उस वस्तु को विकसित करने की प्रेरणा दी है, 
जिसे मैं पूर्ण योग के नाम से पुकारता हूँ । इस नवीन यौगिक चेतना से उत्पन्न 
जान द्वारा मेरा दृष्टिकोण ही वदल गया है। मैंने देखा कि यह मेरा केवल अज्ञान 
या भ्रम था, जो मैं अतम्भव को यही पर व इसी क्षण में सम्भव करके देखना 
चाहता था ।” 

“अज्ञान ?” 

“हाँ, क्योकि उस समय मै इस सत्य को नही जानता था कि जगत्‌ के मनुष्यों 
का उद्धार करने के लिए केवल एक मनुष्य का विद्व-समस्या के समाधान तक 
पहुचना यथेष्ट नही है, फिर वह मनुष्य चाहे कितना ही असाधारण क्यो न हो। 
केवल स्वय अपने ही अमृतलोक में पहुँचने से काम नही चलेगा, विश्व-मानव को 
भी अमृतत्त्व का अधिकारी वनाना होगा । किन्तु उसके लिए काल भी अनुकूल 
होना चाहिए। असली समस्या यह है कि ऊपर की ज्योति के नीचे उतरने के 
लिए राजी होने से ही काम नहीं वन सकता--बह थोडी-थोडी उतर भी सकती 


है--परन्तु उसे तव तक सुप्रतिष्ठित नहीं किया जा सकता, जब तक नीचे का 
आधार उसे घारण न कर सके ।” 


५ 


इसमे मुझे 'गीता-प्रवन्ध' मे वणित निम्न उद्धरण स्मरण हो आया--“जब 
तक मनृप्य का मन शान्ति का अधिकारी न हो, तव तक उसे शान्ति उपलब्ध नही 
हो सकती, जव तक 'रुद्र के ऋण की अदायगी न कर दी जाय, तब तक विष्णु! 
का राज्य स्थापित नही हो सकता--एकता व प्रेम का सन्देश देने वाले शान्तिदृत 
हमेशा विद्यमान रहने चाहिए, क्योकि अन्तिम मुक्ति का मार्ग उसी में निहित है, 
परन्तु जब तक मनुष्य की काल-आत्मा (776-99॥7) तैयार न हो तब तक 
आन्तरिक व चरम सत्य वाह्य व तात्कालिक वास्तविकता के ऊपर नियत्रण नही 
पा सकता । ईसा व बुद्ध के समान शान्ति के अग्रदूत चले गए, परन्तु र्द अपनी 
मुट्ठी में ससार को अब भी वाँधे हुए है।” 

अपने कथन को जारी रखते हुए उन्होने कहा--"“अतएव तुम जो कुछ कर 
सकते हो, वह वस यही हे कि जो कुछ प्रकाद् की उपलब्धि तुमने की है, उसका 
कुछ अञ उस मात्रा में लोगो को वॉट दो, जिस अनुपात मे वह ग्रहणणील है! 


महापुरुषो के साथ डै०क 


ध्यान रखो, अवश्य ही इसे भी आसान कार्य मत समझना । तुम स्व्रय पा लेने पर 
ही, जो कुछ तुमने पाया है, उसे दूसरो को भी बाँट सकोगे, ऐसी बात नही हे। 
क्योकि ग्रहण करने की क्षमता एक प्रकार की शक्ति है, और देने की क्षमता एक 
दूसरी ही तरह की शक्ति है। वल्कि यो कह सकते है कि दे सकना एक प्रकार की 
विशिष्ट शक्ति है। कोई-कोई तो धारण व ग्रहण कर सकते है, किन्तु जो कुछ 
उन्होने पाया है, उसे वे वाँट नही सकते, क्योकि कोई तो प्रहण करने की इच्छा 
करने पर भी ग्रहण नही कर सकते। सक्षेप मे उन मनुष्यों की सत्या बहुत ही कम 
है जो ग्रहण करने की भी क्षमता रखते हे और दान करने में भी पु होते है। 
इसलिए तुम समझ सकते हो कि यह समस्या किसी प्रकार भी इतनी सरल नही 
है। आखिर तुम कर भी क्या सकते हो ? क्या सब मनुष्य परमानन्द व ज्ञान प्राप्त 
करना चाहते है, जो तुम उन्हे दोगे ” सबका आन्तरिक विकास या अधिकार एक- 
समान नही है। अतएव इस जगत्‌ के दुदिन का कोई आशु समाधान व अमोच 
चिकित्सा करके चमत्कार रूप से बदल देना असम्भव है। इतिहास के पन्‍्ने-पन्‍्ने 
पर इस बात का प्रमाण मिल सकता है ।” 

मुझे उस सदेहवादी की कहानी याद हो आई जिसने बुद्ध से कहा था कि 
शोकताप-विह्वुल जगत्‌ मे यदि वे निर्वाण को मनुष्य के सब दु खो की अमोध 
औषधि समझते है तो वे इसी समय दिल खोलकर हरएक छोटे-बडे को समान रूप 
से उसका वितरण क्यो नही करते ? बुद्ध ने उसे उत्तर दिया कि वह पृथकू-पृथक 
प्रत्येक के द्वार पर जाकर उनसे पूछे कि वे क्या चाहते हे। सब तरफ पूछताछ 
करने के वाद वह लौटकर आया और कहने लगा कि मनुप्य के इच्छित पदार्थ 
अनेक है, कोई धन, कोई शक्ति, कोई यश, कोई सन्तान, कोई कलत्र, कोई 
स्वास्थ्य, कोई सौन्दर्य व कोई दीर्घायु का इच्छुक है। बुद्ध ने पूछा--पर कोई 
निर्वाण भी चाहता है ? ” 

“कोई नही ।” उसने उत्तर दिया । बुद्व ने मुस्कराकर उत्तर दिया --"तब 
मैं अनिच्छुक मनुष्यों को उनकी इच्छा के विरुद् उपहार किस तरह वितीर्ण कर 
सकता हूँ ?” 

अं देर मौन रहने के वाद मैंने कहा--“किन्तु यह जो सर्वव्यापी हु छ, 
शोक, भय, कप्ट-- इसका क्या हल है?” 

इस सवका कारण मनृष्य का अज्ञान ही है, परन्तु यदि मनुष्य इस अज्ञान 
को ही चिपटा रहना चाहता है, तो फिर तुम उसके दु ख का निवारण किस प्रकार 
कर सकते हो ? जब तक वे आसवित के अस्धकार मे रहना पसन्द करेंगे, तथा 
मुक्ति व ज्ञान के प्रकाश से दूर भागेगे, तब तक वे किस प्रकार सत्य-दर्शन की 


आशा कर सकते है ? कर्म करने पर उसके फल से भला किस प्रकार छटकारा 
मिल सकता है ?” हु 


२०६ श्री अरविन्द 


“तब झ्ाप साधना किसलिए करते है ? अपनी मुक्ति या सिद्धि के लिए ?” 

“नही, तब मुझे इतना समय न लगता । मैं किस बात की साधना कर रहा 
हू, यह कहने पर भी तुम अभी समझ न सकोगे, अथवा गलत समझ लोगे। परन्तु 
इतना जान रखो कि मैं ऊध्वंतर लोक का ऐसा प्रकाश इस जगत्‌ मे ले आना 
चाहता हूँ, ऐसी कोई शक्ति यहाँ सक्रिय बनाना चाहता हूं, जिसके फलस्वरूप 
मानव-प्रकृति के अन्दर एक बहुत वडा हेर-फेर व परिवरतंन होगा। ऐसी शक्ति को 
मैं सक्रिय बनाना चाहता हूँ, जिससे हमारी समस्त सत्ता व दैनिक जीवन मे दिव्य 
की सीधी अभिव्यक्ति होगी। 

“अपने लेखो मे क्या आपने इसी शक्ति को अतिमानस ($0एाशा।शा।॥) 
दिव्य जक्ति कहा है?” 

“हाँ, यद्यपि नाम की कोई विशेष बात नही है। असली बात तो यह है कि 
अनेक कारणो से अतिमानस शक्ति आज तक इस पृथ्वी पर सक्रिय रूप में प्रकट 
नही हुई है।' 

“क्या इस कारण कि समय अनुकूल न था ?” 

“बहू भी एक कारण है, किन्तु और भी बहुत से कारण है, किन्तु उन सबकी 
बाते कहने से फिर गलत समझने की ही सभावना है, क्योंकि मै जिसे अतिमानस 
कहता हूं, उसको मानसिक भाषा द्वारा नही समझा जा सकता। और इस कारण 
उसके विपय मे कुछ कहने से सब कुछ अस्पष्ट व रहस्यमय ही प्रतीत होगा ।” 

बाद में १६३३ मे उन्होने मुझे 'अतिमानस' शक्ति की कार्य-शैली के बारे मे 
इस प्रकारलिखा था--/ 'अतिमानस'के कार्यो का मनन तो पहले से कोई अन्दाजा 
ही लगा सकता है, और न उन्हे व्यवत कर सकता है। मन अज्ञान है जो सत्य की 
खोज करना चाहता है, परन्तु अतिमानस का लक्षण ही सत्य-चैतन्य है, सत्य जो 
अपने-आपको स्व्य धारण किये हुए है और अपनी शक्ति हारा अपनी पूर्णता प्राप्त 
करता है। अतिमानस जगत्‌ मे अपूर्णता व विषमता का कोई अस्तित्व नही रह 
सकता। परन्तु इस समय हमारा जो लक्ष्य है, वह इस पृथ्वी को अतिमानस जगत्‌ 
वनाना नही है, परन्तु अतिमानस को एक शक्ति और स्थायी चैतन्य के रूप मे 
अन्य लोगो के बीच मे लाना है--जहाँ वह कार्य करे और पूर्णता प्राप्त करे, 
जैसाकि मन ने जीवन और प्रकृति मे अवतरित होकर, यहाँ एक शक्ति के रूप 
मे कार्य किया है, और उसके द्वारा उनके बीच मे अपनी पूर्णता प्राप्त की है। 
वर्तमान जगत्‌ व प्रकृति को उसके वन्धनों से मुक्त कराके बदल लेने के लिए यह 
पर्याप्त होगा। परन्तु क्या, कैसे और किस सीमा तक वह यह कार्य करेगा, यह 
एक ऐसी बात है, जिसके बारे मे अभी कुछ कहना ठीक नहीं--जव प्रकाश विद्य- 
मान होगा, वह अपना कार्य स्वत ही करेगा--जब अतिमानस सकत्प की इस 
पृथ्वी पर प्रतिष्ठा हो जाएगी, तव वह सकलप स्वत ही इसका निर्णय करेगा ।” 


श्री अरविन्द ड्श्छ 


“परल्तु कम-से-कम यह तो बतलाइए कि प्राचीन युग के योगी भी क्या इस 
अतिमानस शव्त के बारे में जानते थे ? रे 

“कोई-कोई जानते थे । परन्तु किस तरह तुम्हे समझाऊँ? वे लोग वैय- 
क्तिक रूप से उस शक्ति के राज्य मे जाकर स्वय उससे युक्त होते थे, परल्तु वे 
उसे हमारे पाथिव चैतन्य पर कार्य करने के लिए नीचे नहीं लागे। सम्भवत 
उन्होने इस बात की कभी चेप्टा भी नहीं की कि वह शक्ति हमारी चेतना की 
अगागी होकर यहाँ रहे | परन्तु इन सव बातो के विषय में मैं और अधिक कुछ 
नही कहुंगा, क्योकि मैं पहले ही कह चुका हूँ कि मन द्वारा इन सव तत्त्वों का 
समझ पाना तो वहुत दूर की बात है, आभास पाना भी सभव नही ।” 

“परल्तु विश्व की दशा क्या दिन-प्रतिदित विगडती नही जा रही है! मैं 
इस विषय मे थोडा तर्कवादी व यथार्थवादी हूँ -- आशा है, इसके लिए आप मुझे 
क्षमा करेंगे [” 

श्री अरविंद जरा हँसे, फिर बोले--"हाँ, करूँगा, क्योकि मैने स्वय भी 
जगत्‌ की शोचनीय अवस्था की बात वहृत वार कही है । केवल इतना ही नही, 
मैं यह भी जानता हूँ कि अवस्था और भी खराब होगी। ( (बहुत से बडे-बडे गुह्य 
विद्या-विशारद योगियो का यह कथन है कि जगत्‌ की अवस्था जितनी ही अधिक 
खराब होगी, उतना ही अधिक ऊपर से इस प्राकट्य या अवतरण का मुदहृत्तं भी 
समीप आवेगा । परन्तु हमारा लौकिक मन इन सब बातो को किस तरह जान 
सकता है ? वह या तो विश्वास करेगा या अविश्वास--प्रतीक्षा करेगा और 
देखेगा कि कुछ होता है या नही ।” 

इससे मुझे गीता के निम्न इलोक का स्मरण हो आया -- 

यदा यदा हि धम्मस्य ग्लानिंवति भारत, 
अभ्युत्यानमधर्मस्य तदात्मान सृजाम्यहम्‌ 
परित्राणाय साधूनाम्‌ विनाशाय च दुष्क्ृताम्‌, 
धर्म सस्थापनार्थाय सभवामि युगे युगे।॥ 
अर्थात्‌ इस ससार भे जब आध्यात्मिक मूल्यों का क्वास होता है, और अधर्म का 
अत्वकार प्रवल हो जाता है, तव तब भगवान्‌ प्रकाश का राज्य स्थापित करने 
+-+-+>त#त#8>तह.......त8तहत.. 
१ ऋतेन ऋतमपिहित घ्ूव वा सूर्यस्ययत्र विमुचन्त्यश्वान्‌ | 
“| शता सह तस्थुस्तदेक देवाना श्रेष्ठ वषुषामपस्यम्‌ ॥। 
“ऋग्वेद 
कल पक परम तत्त्व है, सत्य से आवृत एक सत्य है, जहाँ पर कि सूर्य अपने 
घोडो को छोडता है। उसकी हजारो किरणे एकत्रित होकर 'वह एक' हो 
जाता है। मैंने देवताओ का वह सबसे गौरवशाली रूप देखा। 
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के लिए अवतार धारण करते है। 

"परन्तु इस शक्ति का कार्य होगा किसके ऊपर ” मैने पूछा। 

“हमारे दैनदिन जीवन पर--भौतिक जगत्‌ में व जड तत्त्व के ऊपर | 

"क्या प्राचीन योगियों ने यह प्रयास कभी नही किया ? 

“अतिमानस शक्ति की सहायता से कभी नहीं किया। उन्होंने आधारभूत 
जद्तत्त्व के विषय मे कभी बहुत अधिक माथापच्ची नही की, क्योकि अध्यात्म- 
शक्ति के द्वारा देह और जडतत्त्व का रूपान्तर साधित करना सबसे अधिक कठिन 
कार्य है। परन्तु ठीक इसीलिए इस कार्य को हमे करना होगा।” 

“भगवान्‌ क्या वास्तव मे यह चाहते है कि ऐसी कोई बडी चीज घटित हो ?' 

“अवश्य ही चाहते है, ऐसा मेरा विश्वास है। (यह भी मैं निश्चित रूप से 
जानता हूँ कि अतिमानस एक सत्य वस्तु है और उसका आविर्भाव भी यथा- 
समय अवश्य ही होगा । बस प्रइन केवल यह है कि कब होगा और किस तरह 
होगा। वह भी भगवान्‌ ने ठीक कर रखा है, और हम लोग यहाँ नीचे उसके 
लिए हजारो विरोधी शक्तियों के घोर सघर्ष के बीच युद्ध कर रहे है।”) ) 

“ठीक समझ नही सका--क्षमा करे ।” 

श्री अरविन्द ने कहा --' मैं जानता है, यह बात कुछ कठिन है। सुनो, बात 
यह है कि ( (इस पाथिव जगत्‌ मे जो कुछ होने वाला होता है,वह बहुत बार प्रच्छन्‍न 
रहता है। और हम जो कुछ देखते है, वह केवल हजारो प्रकार की सभावनाओ व 
णक्तियों का चत्र मात्र होता है । हम देखते है, कि नाना प्रकार की शक्तियाँ कुछ 
करने या पाने के लिए चेप्टा कर रही है, परन्तु मनुष्य की दृष्टि इस बात को 
नही देख पाती कि उन सबका लक्ष्य या अन्तिम परिणति क्‍या है। फिर भी इतना 
अवश्य ही कहा जा सकता है कि इस युग मे बहुत से ऐसे असाधारण मनुष्य उत्पन्न 
हुए है, जिन्हे इस युग मे ही अभीष्ट सिद्धि के लिए विशेष रूप से भेजा गया है। 
बस यही स्थिति है। मेरा विश्वास और मेरी इच्छा यह कहती है कि इसी युग मे 
यह अघटन घटित होगा । अवश्य ही यहाँ मैं मानव-बुद्धि की परिभाषा में ही वात 
कर रहा हूँ ।”) 

“थोडा और अधिक स्पष्ट व्याख्या करने की कृपा करे ।” 

“इससे और अधिक कहने का अर्थ होगा सीमा से बाहर चले जाना ।” 

“किन्तु यह चमत्कार या अघटित कब घटित होगा ? ” 

“तुम मुझसे भविष्यवाणी कराना चाहते हो ? तुम्हारे जैसे तकंवादी को यह 
बात शोभा नहीं देती ।” 

मैने अपनी बात का रुख बदलने हुए कहा--“आपने अपनी “योग-समन्वय' 
नामक पुस्तक मेलिखा है कि “चूँकि भौतिक जगत्‌ आध्यात्मिकता के पथ मे वाघा 
स्वस्प है इसीलिए हमे उससे विमुख नही हो जाना चाहिए।” 


श्री अरविन्द २०६ 


((उद्दरण इस प्रकार है ः--/भौतिक तत्व आध्यात्मिक तत्व के मार्ग में 
बाधक है यह कोई ऐसी युक्त नही है जिससे मौतिक तत्त्व को रह किया जा सके, 
कारण, अदृश्य नियति के विधान से हमारी सबसे बडी वाधायें ही सबसे वडा 
सुयोग बना जाती है। एक महान्‌ कठिनाई, इस वात की सूचना है कि प्रकृति हमे 
एक महान्‌ विजय की प्राप्ति तथा अन्तिम समस्या के समाधान की ओर आद्वान 
करती है, यह हमे एक अनिवंचनीय माया के फन्दे से वच निकलने के लिए और 
एक अजेय शत्रु की पकड से भाग निकलने का मार्ग ढूँढने के लिए एक चेतावनी 
तही है।” )) ः 

वह कुछ न कहकर केवल थोडा-सा हँसकर रह गये । 

मैंने कहा- किन्तु भौतिक चेतना का जो आप यह आमूल रूपान्तर साधित 
करना चाहते है, यह प्रयास क्या इससे पहले किसी ने किसी युग में नही किया 
था १ हा 

"हो सकता है कि किसी ने चेप्टा की हो, परन्तु भौतिक स्तर पर निश्चित 
रूप से कुछ नही हुआ। 

“आपने कैसे जाना ? ” 

“अगर हुआ होता, तो जो साधक वाद मे हुए है, उन्होने उस साधना का 
कुछ-न-कुछ फल अवश्य पाया होता। कोई आध्यात्मिक उपलब्धि जो एक बार 
मानव चेतना मे पूरी पूरी उतर बाती है, वहू बाद में पूर्णहप से कभी नष्ट नहीं 
होती है 

"तव तो इस शक्ति को पहले स्वयं आपको ही उपलब्ध करना होगा * 

"हाँ, सो तो करना ही होगा, चाहे उसे नयी उपलब्धि कहो, चाहे नया 
प्रकाग कहो, चाहे नया भाव कहो, वह प्रथमत एक मनुष्य के ही अन्दर अवतीर्ण 
होगा । जहाँ से यह नित्य विस्तृत होते हुए दायरों में औरो तक फैल जायेगा। 
क्या गीता मे नही कहा है कि श्रेष्ठ पुरुषो के आचरण जनसाधारण के लिए आदर्श 
उपस्थित करते है ?--'यद्यदाचरति श्रेष्ठस्तत्त देवेतरो जत । स यत््रमाण कुरुते 
लोकस्तदनुवर्तते ॥।” अर्थात्‌ श्रेष्ठ लोग जो करते है, कनिष्ठजन उसी का पदानुसरण 
करते है। किन्तु हमारे पूर्ण योग मे व्यक्तिगत उपलब्धि से हमारे कार्य का आरम्भ 
होता है, जबकि दूसरे बहुत-से योगो का चरम लक्ष्य ही उपलब्धि है। कारण यह्‌ 
है कि हमारे योग का मुख्य उद्देश्य अभिव्यक्ति है। इसीलिए मुझे पहले इस 

अतिमानस शक्ति' तक पहुंचना होगा, ताकि मैं उसे भौतिक चेतना पर कार्य 
बे के लिए नीचे ला सकूँ। इसके लिए आरोहण प्रथम सीढी है, अवतरण बाद 

| उ 

“यह अवतरण किस भाँति कार्य प्रारम्भ करेगा ? ” 

“जब हमारी सत्ता मे इस शक्ति का स्पर्दों होगा, तब हमारी चेतना मन के 
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घुंधले प्रकाश को छोडकर (जिसमे दिव्य सत्य का रूप विक्ृवत हो जाता है) धीरे- 
धीरे अतिमानस के मुक्त प्रकाश के कोष्ठ मे चली जायगी, जहाँ प्रकाश का निर्बाध 
राज्य है--अर्थात्‌ जहाँ किसी प्रकार के विकार की सभावना नहीं है। उसके 
प्रभाव से मन, प्राण व्‌ शरीर का रुपान्तर होगा, क्योकि जड जगत्‌ मे उस शक्ति 
के प्रवेश का यह भी एक कार्य है, और अन्त मे वह वस्तु जगत के ऊपर अपता 
पूर्ण प्रभाव डालकर मानव जीवन मे एक युगान्तर उपस्थित करेगी ।' इस विषय 
मे तुम मेरी बात समझने में भूल मत कर बैठना । मेरा लक्ष्य केवल यही है कि इस 
अतिमानस शक्ति को नीचे उतारकर अपनी सत्ता में ऐसे प्रतिष्ठित कर दिया 
जाय कि वह इसे मानसिक स्तर से ऊँचे उठा दे, और इस प्रकार हमारे मन, प्राण 
व शरीर की चेप्टाओ मे पूर्ण परिवर्तत ला दे। परन्तु इसका यह अभिप्राय नही है 
कि इस शक्ति का अवनरण इस पृथ्वी पर एक ही दिन में हो जायगा, व इस 
अवतरण के होते न होते यह सारा जगत्‌ अतिमानस जगतू बन जायगा, या सभी 
मनुष्यो का पूर्ण रूपान्तर हो जायगा | ऐसा होना असभव है ।” 

“क्या इसलिए कि अभी हम पूर्ण रुपान्तर के लिए तैयार नही है ?” 

“केवल इसीलिए तही बल्कि इसलिए भी कि इस रूपान्तर के पथ मे बहुत- 
सी दुस्तर वाधाएँ व विरोधी शक्तियाँ भी है। यह जड जगतू य्रुग-युगान्तर से 
अन्धकार का अचल आयतन, व असत्य का अजेय दुगं है, जहाँ अब तक ताम- 
सिकता का अटल राज्य है। वहाँ सत्य का सदेश पहुंचाना व प्रकाश का स्पर्श 
पहुँवाना आसान बात नही है फिर भी यदि यह अतिमानस शक्ति एक बार वहाँ 
उतर सके, अर्थात्‌ यदि पाथिवचेतना एक वार उसे धारण कर सके, तो वह शक्ति 
स्वय ही अपना रास्ता बना सकती है।” 

“ऐसा होने पर यह शक्ति पहले-पहल कहाँ सक्रिय होगी ?” 

“पहले-पहल कुछ लोगो के ऊपर--ऐसे लोगो के ऊपर जो कुछ तैयार हुए 
है, व जिन्होने इस शक्ति का माध्यम या वाहन होने की क्षमता प्राप्त की है। 
उनमे से प्रत्येक अपने उदाहरण द्वारा यह दिखलायेगा कि मनुष्य क्या बन सकता 





१ उन्होने अपने एक बाद के सन्देश मे लिखा था (५ मई, १६३० )--हमारा 
योग आरोहण व अवतरण की दुहरी प्रक्रिया है, इसमे साधक को चेतना के 
उच्च स्तरों पर आारोहण करना पडता है, और साथ ही इनकी शक्ति को 
उसे न केवल मन व प्राण मे परिवर्तन पैदा करने के लिए, अपितु अन्त मे 
शरीर तक में परिवर्तन लाने के लिए नीचे अवतरित करना होता है। और 
इस आरोहण की अन्तिम सीढी जिससे और अधिक ऊपर आरोहण सभव नही 
अतिमानस है। और जब उस अतिमानस शक्तति का नीचे अवतरण हो जाय, 
तभी भौतिक चैतन्य मे भी दिव्य परिवर्तन सभव है।” 


श्री अरविन्द २११ 


है--यदि उसकी सत्ता का रूपान्तर हो जाय | समझे ?/* 

शायद कुछ-कुछ समझ रहा हूँ । पर क्या इतनी-सी बात पूछ सकता हूँ कि 
उस शक्ति का कार्य मुट्ठी भर मनुष्यो के ही ऊपर होगा, या बहुत से मनुष्यों के 
ऊपर भी होगा ? ” 

“निश्चित रूप से बहुत से मनृष्यो पर तो होगा ही । मेरा पूर्ण योग यदि मेरे 
जैसे दो-एक मनृप्यो के लिए ही होता, तो उसका मूल्य भी बहुत कम होता। 
क्योकि तुम्हे स्मरण रखना चाहिए कि मैं इस पाथिव-भौतिक जीवन को अपनी 
इच्छानुसार बहने के लिए छोड देना नही चाहता, अपितु उच्चतर प्रकाश और 
ज्ञान की शवित द्वारा इसका एक आमूल गभीर रुपान्तर चाहता हूँ ।”* 

“किन्तु इस रूपान्तर के लिए आपके बाद के लोगो को भी आपकी ही तरह 
असाधारण साधना तो न करनी पडेगी ? ” 

श्री अरविन्द हँसते हुए बोले--“नहीं नहीं, और लोगो को न करनी पडेंगी, 
यही मेरा वास्तविक भाव था, जव मैंने कुछ समय पहले यह कहा था कि मेरा 
योग केवल मेरे लिए नहीं--सब मनुष्यो के लिए है। जिसे अनजाने घने वन मे से 
पहले रास्ता बनाते हुए चलना पडता है, उसे अनेक कष्ट झेलने पडते है, बाद के 

लोगो का पथ सुगम बनाने के लिए वह सब सहन करता है।” 

मुझे परम योगी श्री रामकृष्ण का एक कथन स्मरण हो आया "जो मनुष्य 

अग्नि को प्रज्वलित करता है, उसे काफी कष्ट उठाना पडता है। परन्तु एक बार 
अन्न प्रदीप्त हो जाने पर जो कोई भी उसके समीप आते है, वे सभी उसकी 
उष्णता का लाभ उठा सकते है।” मैंने जैसे ही अपने मन मे इस उपमा से उनके 


नम 





१ व्यावहारिक तक की यह भूल है कि वह प्रत्यक्ष तथ्यो पर ही, जिन्हे कि 
वह वास्तविक समझता है, आश्रित रहता है, और उसके अन्दर यह साहस 
नही है कि वह गम्भीर सभावनाओ के तथ्यो से किसी ताकिक परिणाम पर 
पहुँच सके । जो है, वह पूव॑वर्ती समावनाओं की उपलब्धि है, और वर्तमान 
संभावना भावी उपलब्धि की कुजी है।” 

े अध्याय सप्तम्‌ , “दिव्य जीवन! 

२ “चूंकि हमारी दिव्य पूर्णंता मे, अपने द्वारा और साथ ही दूसरो द्वारा भी 
सत्ता जीवन व प्रेम मे अपनी उपलब्धि सम्मिलित है, इसलिए हमारी मुक्ति 
और पूर्णता का अवश्यम्भावी फल इसके परिणामो का दूसरो मे प्रसार ह्दी 


२१२ महापुरुषो के चाथ 


दृष्दान्त का मिलान किया, भेरे मत मे एक प्रकार के गभीर मादर का भाव जान 
उठा। जो छुछ मैंने सुना वह मेरे अन्तर की गहराई मे पीरे-घीरे प्रविष्दहों गया। 
मैं मन हो मन सोचने लगा. इतने बडे एक महापुरुष हमारे ढीच मे विद्यमान हैं, 
अथवा क्तिने मनुष्य यह कत्पदा भी करते हैं कि ऐसा महाव्‌ पुरुष हमारे बीच ने 
उपल्पित है! पर कण बनादिकात से ही यह इसी प्रकार चही होता चला था 
रहा है ? परमहत्त देव के यूग मे भो भला कितने मनुष्यों ने उन्हे णहच्यना था ? 
हृठात्‌ मन मे प्रबल इच्छा हुई कि उनके चरणो ने गिरकर प्रणाम करूँ, परल्तु 
उस उच्छवात को किसी प्रकार प्राणपण ते चेष्दा करके दवाये रखा। 

श्री अरविन्द एक्टक नेरी मोर देव रहे थे । पर व मालूम कहाँ से इती नौद 
के वीच एकदन फिर घतामयिक सल्देहु ने झाऊर रत को धाच्छत्त छर दिया। 
बभी-जभी जो नवभक्तिधाव उनके प्रति मेरे मन मे पैदा हुमा था, उसके सारे 
यह कितना अत्ंगत था। 

“किल्तु क्या यह वास्तव मे सभव है?” मैंने पछा। 

“एक मनुष्य के लिए संभव है। मैंने स्वयं देखा है," उन्होंने 'देखा' शब्द 
पर सोर देते हुए कहा कि किस तरह से इस प्रवल विजयी शक्ति की क्रिय पल 
भर मे तम व जड़ता के उन सब भ्रभावो को दूर कर देती है, जो मात्मा के देह के 
अल्दर बाँदे रखना चाहते है। उदाहरपाये, यदि कोई योगी शह्य जगत्‌ से जपते 
को अलग करके एकान्त ने रहे, तो वह बसी-बभी सब प्रकार के रोगों से जुक्ति 
प्राप्त कर सकता है।” 

परन्तु उसार मे लौट जाने पर वह दैता करने मे सफल दयों नही होता ?” 

वेयोकि बाहर (सार) मे रोग का साव॑दौम संकेत है ।” 

मुझे एक मौर सन्देह पैदा हुबा। “किन्तु जाप भी क्या यह मानते हैं कि यह 
एक बहुत बडी सिद्धि है। यदि ऐसा ही होता तो क्या शरीर की झ्ाधिव्याधि 
ढुं ज-ताप को बुद्धदेव जैसे द्वप्टा पुरुण भी इतना दगप्ण उनझते ?” 

तुम यह बात भूल रहे हो कि बुद्ध जीदन को एकदम इूततरी ही दृष्टि से 
देखते पे.उनका लक्ष्य भी दूसरा था। वे चाहते ये निर्वाण, अर्यात्‌ इस इन्द्रिय जगत 
से निवृत्ति या छुटकारा | सभव है कि उत्त युग मे मनुष्य निर्दाण से अधिक बड़ी 
उपलब्धि का कधिकारी न हो। किन्तु कारण कुछ भी क्यो न हो. उन्होने जो कुछ 
चाहा था, १ह था जीवव लीला के चक से अच्प/हृत्वि [ मुक्ति) परन्तु मेरा लक्ष्य 
भौतिक जीवन का परिहार नहीं जीवन को अध्यात्म की ज्योति 
हारा हुपान्तरित करना है। (दुसरे शब्दे मे मेरा लक्ष्य भौतिक जोबन का त्याग 
नही हैं परनु अध्यात्म के लिए भौतिक जीवन पर विजय प्राप्त करना है। 
इसलिए इत देह को, जो मात्मोपलब्धि के मार्ग से एक स्कावेट बनी हुई है, उसकी 
प्राप्ति में एक सचेत द पूर्ण उपकरण बराना भी इस लक्ष्य का एक 
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जावश्यक बंद 


श्रौं अरविन्द र१्रे 


होना चाहिए । 

कुछ देर तक मेरी समझ में न आया कि आगे क्या कहूँ। शकाओ के बावजूद 
मन में एक प्रकार की कौतृहल--एक प्रकार की उत्सुकता व्याप गयी । 

और बोल उठा--“किन्तु मेरे योग के बारे में क्या ? ” कुछ भी स्थिर न कर 
सका कि आगे क्या कहूँ । अगले ही क्षण अपने ही मन में सन्देह होने लगा कि 
क्या वास्तव मे मैं कुछ जानना चाहता हूँ ? ठीक मानो किसी निश्चय पर न पहुंच 
सका। 

श्री अरविन्द तीदण दृष्टि से कुछ देर तक देखते रहे, फिर और भी मी० स्वर 
मे बोले-- तुम्हारा अभी समय नही हुआ है। तुम्हारे अन्दर जो तृष्णा जगी है वह 
मन की जिज्ञासा है। किन्तु मेरे योग मे दीक्षा प्राप्त करते के लिए अन्तत इससे 
कुछ अधिक चाहिए । क्यो न कुछ दिन और प्रतीक्षा करो ? 

“समय यदि बाद मे आवे, तो क्या मैं आपकी सहायता पाने की आशा कर 
सकता हूँ ? 

श्री अरविन्द ने सीठी मुस्कान के साथ अपनी गर्दन हिला दी। 


उस समय आश्रम मे सब मिलाकर लगभग एक दर्जन साधक थे। वास्तव मे 
उस समय यह ठीक एक आश्रम के रूप मे विकसित न हुआ था। यह आज के 
आश्रम से, जिसमे चार सो के लगभग साधक व साधिकाएँ निवास करती है, बहुत 
भिन्न दशा मे था। परन्तु उस समय भी गुरु अपने शिष्यो को पूरी-पूरी सहायता 
प्रदान करते थे। उनके शिष्य उनके योग, उनका ऊँचा उठाने वाले वैयक्तिक 
सम्पर्क, उनकी स्नेहमय सहायता, व भहान्‌ अनुभूति से उत्पन्न उनके उत्कृष्ट ज्ञान 
के बारे मे बडे उत्साहपुर्वंक परस्पर चर्चा किया करते थे। उन्होने उनके कुछ 
सुन्दर पत्र मुझे पढने के लिए दिये, जिनकी मैंने बडी उत्सुकता के साथ प्रतिलिपि 
कर डाली। इसमे उनका १६२२ के नवम्बर मास मे बगाल के सर्वप्रिय नेता, देश- 


वन्धु चितरजनदास को लिखा हुआ एक विख्यात पत्र भी था, जिसमे सेकुछ पक्तियाँ 
मैं यहाँ दे रहा हूं 


प्रिय चित्त, 


तुम समवत मेरी आजकल की विचारधारा जानते हो, जिसके कारण जीवन 
और कर्म के बारे मे मेरी दृष्टि हो वदल गयी है। जितने अधिक दिन बीतते जाते 
है, उतना ही अधिक मेरे सामने यह सत्य स्पष्ट होता जा रहा है कि मनुष्य जिस 
व्यय चक्र मे अनादिकाल से परिभ्रमण करता आ रहा है, उससे वह कभी मुक्ति 
नही पा सकता--जब तक कि वह एक नये सत्य की नीव पर प्रतिष्ठित नही हो 


जाता । अब मेरे मन मे यह दृढ प्रतीत पैदा हो गयी है--जो मुझे पहले भी थी, 


परन्तु इतनी स्पप्ट और सक्रिय रुप मे नही थी कि जीवन और कर्म की सच्ची 


२१४ महापुरुषो के साथ 
बुनियाद है आध्यात्मिकता, अर्थात्‌ एक ऐसी नवीन चेतना जो केवल योग से प्राप्त 
होती है। परन्तु इस महत्तर चेतना की सक्रिय शक्ति का स्वरूप क्या है ? इसके 
प्रभावशाली सत्य के सफल होने की शर्तं क्या है ” किस तरह उसे नीचे उतार कर, 
गतिशील करके व सगठित करके जीवन पर इसका प्रयोग किया जा सकता है ? 
किस उपाय से अपने वर्तमान साधनों --बुद्धि, मन, प्राण व देह को--इस महत्‌ 
रूपान्तर का सच्चा व पूर्ण माध्यम बनाया जा सकता है ? इत सब समस्याओ की 
मीमासा की ही खोज में अपनी निजी अभिज्ञता द्वारा कर रहा हूं । इतने दिनो मे 
मैं इस रहस्य का निश्चित आधार विस्तृत ज्ञान, और इस पर कुछ भ्रभुत्व पा सका 
हूँ ।-फिर भी मुझे अभी एकान्त मे रहता होगा । कारण बाहरी जगत्‌ मे मै 
तब तक कार्य करना आरम्भ नही करूँगा, जब तक कि इस नयी कार्ये-शक्ति पर 
भेरा निश्चित व पूर्ण अधिकार नही हो जाता | तब तक निर्माण आरम्भ न करूगा, 
जव तक कि नीव पवको नही हो जाती ।” 

मेरा उनसे प्रथम सभाषण, तथा जिस उत्सकुता से मैंने उस रात उनके इन 
पत्रों को बार-बार पढा, उन दोनों का जो सम्मिलित प्रभाव मेरे मन पर पडा, 
उसे मैं कभी भी भूल न सकूगा। एक अद्भुत मादक आलन्द व उत्साह के कारण 
सारी रात मुझे नीद न आ सकी । श्री भ्रविन्द का वह ज्योतिर्मेय मुखमण्डल और 
तारो के समान उज्ज्वल नेत्र देख चुकने के बाद कौन सो सकता था। 

दूसरे दिन सबेरे मैं फिर उनके पास गया । 

मैंने सीधा ही कहा-- “कल रात मैंने देशवन्धु को लिखा हुआ आपका पत्र 
कई बार पढा। अगर आप आज्ञा दे तो उस विपय मे दो-एक प्रश्न, जो मेरे मन मे 
उ० हे, आपसे पूछे।” 

श्री अरविन्द ने प्रेमपृवंक हँसते हुए हाथ की प्रोत्साहन देनेवाली स्वीकृति दे 

दी। 

मैने कहा--“आपने देशवन्धु को लिखा है कि योग शक्ति के द्वारा एक 
नवीन चेतना मिलती है। मुझे यही पूछना है कि उस चेतना का कोई प्रत्यक्ष फल 
भी होता है ? यदि होता है, अर्थात्‌ योग करने से यदि कोई शक्ति प्राप्त होती है, 
दो क्या यह प्रमाणित किया जा सकता है कि अमुक-अमुक घटना केवल योग द्वार 
विकसित अमुक शक्ति के बल से ही घटित ६६ है, अन्यथा वह न घटती ?” 

“अर्थात्‌ तुम परीक्षणशाला मे अनुसधान करने वाले वैज्ञानिको को विश्वास 
दिलाने के लिए कोई इच्द्रिय गोचर प्रत्यक्ष प्रमाण चाहते हो, परन्तु मुझे भय है कि 
यह शक्तियाँ इस प्रकार की परीक्षा का विषय बनकर वैज्ञानिको की क्ृतज्ञता 
प्राप्त करना स्वीकार न करेगी। (योग जगत मे इस प्रकार के प्रमाण खोजना 
व्यर्थ हैं कि अमुक-अमुक परिणाम अमुक आध्यात्मिक शवित द्वारा घटित 
हुआ है। इस विषय मे प्रत्येक मनुष्य को अपनी निजी धारणा ही बनानी होगी, 
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क्योकि इस बात पर युक्ति और प्रमाण के प्रयोग द्वारा विश्वास नही होता, बल्कि 
अनुभूति के कारण, श्रद्धा के कारण, अथवा हृदय मे जो अन्तर्दू ष्टि है--उसके 
कारण, अथवा उस गभीर बुद्धि के कारण जो बाह्म प्रतीति के पीछे वास्तविकता 
का साक्षात्कार करती है, विश्वास होता है। आध्यात्मिक चेतना अपने आपको 
जताने के लिए इस प्रकार दावा नही करती--वहू अपने बारे मे यह बता सकती 
है कि सत्य क्या है, परन्तु वह इस बात के लिए नही झगडती कि उसकी बात 
प्रत्येक आदमी को माननी ही होगी |” 

थोडी देर के बाद मैंने कहा--“योग की प्रेरणा के बिना हम जीवन मे जो 
कुछ करते है, उसका भी क्या कोई स्थायी मूल्य हो सकता है या नही ? ” 

“तुम्हारा भाव मै ठीक नही समझ सका ।” 

"मेरा प्रश्न 'आदेश' के विषय में है। परमहस देव कहा करते थे कि आदेश 
पाये बिना अर्थात्‌ प्रभु की आज्ञा के बिना वास्तव में कोई बडा कार्य नही किया 
जा सकता । वे बार-बार कहा करते थे कि भगवान्‌ की अनुमति व आदेश के 
बिना किसी सन्देश का प्रचार सर्वथा निरथर्थंक है। परनल्तु प्रत्येक युग मे, प्रत्येक 
देश मे 'आदेश' के बिना भी तो मनुष्य ने अपने-आपको हजारो कीतियो के रूप 
में प्रकट किया है ? जैसे विज्ञान, शिल्प, दर्शन, काव्य व सगीत के क्षेत्र मे । क्या 
आप कह सकते हैं कि उन सबका कोई भी वास्तविक मूल्य नही है ? 


१. “यदि हम ध्यानपूर्वक देखे तो हमे मालूम होगा कि यह अन्तरदृष्टि 
(7णााणा) हमारा प्रारभिक शिक्षक है। यह अन्तदुष्टि सदा हमारी 
मानसिक क्रियाओ के आवरण के पीछे ढकी रहती है। अन्तद ष्टि अज्ञात 
शवित के उन चमत्कारपूर्ण सदेशों को, जो उच्चतर ज्ञान का प्रवेशद्वार है, 
मनुष्य तक पहुँचाती है। तक बाद मे यह देखने के लिए आता है कि वह 
तैयार फसल में से क्या लाभ पा सकता है ।--वेद, वेदान्त के ऋषि इस 
अन्तदृ ष्टि और आध्यात्मिक अनुभव पर ही सर्वथा भरोसा रखते थे |--- 
एक तत्ववेत्ता ऋषि दूसरे ऋषि से यही प्रश्न करता था कि “तुम क्या जानते 
हो ”” बह यह प्रश्त नही करता था कि “तुम क्या विचारते हो ?” अथवा 
“तुम्हारी बुद्धि या तुम्हारा तर्क तुम्हे किस परिणाम पर ले गया है ? '-...इन 
सब शक्ति के विस्तारों को यद्यपि हमारा मौलिक मन अविश्वास व सन्देह 
की दृष्टि से देखता है, चूँकि वे हमारे साधारण दैनिक जीवन व अनुभव के 
विषय नही है--तो भी इन्हे स्वीकार करना ही पडता है, क्योकि यह हमारी 
बाह्य रूप से क्रियाशील चेतना के क्षेत्र को विस्तृत बनाने के प्रयत्न का द्दी 
अपरिहाये परिणाम है...” --- दिव्य जीवन 
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श्री अरविन्द ने कहा “जिस किसी दिशा में भी मनुष्य ने वास्तव मे सृष्टि 
की है, उसका कुछ न कुछ मृल्य होगा ही | ठीक वात कया है, इसे मैं इस प्रकार 
समझाकर कहता हूँ।' उन्होंने अपने वाएँ हाथ को खोलकर सीधे रखा और बोलें-- 
“अच्छा, मान लो यह स्तर है, जिस पर हम किसी चीज का निर्माण करते है। 
जव यह कार्य वास्तव मे किसी सृष्टि का रूप ग्रहण करता है तब सच पूछो तो 
उसकी प्रेरणा इससे कही उच्च स्तर की किसी चेतना से आती है। (दाहिना हाथ 
वाएँ हाथ से कुछ ऊपर व उसके समानान्तर उठाकर) अर्थात्‌ यहाँ से--यज्रपि 
जो निर्माण हुआ है, वह इसी (वाएँ हाथ को दिखाकर) नीचे के स्तर में है-- 
यद्यपि प्रेरणा इस उच्च स्तर से हुई है (दाहिने हाथ की तरफ निर्देश करते हुए) 
तथापि उसका कार्य निचत्े स्तर पर हुआ है (वाएँ हाथ की तरफ) इसी प्रकार 
प्रत्येक रचनात्मक कार्य के लिए, चेतना के निचले स्तर का चेतना के ऊपरसे 
स्तर के साथ योग आवश्यक है। जिससे कि प्रेरणा देने वाली और प्रेरणा प्राप्त 
करने वाली चेतना में मानो एक सम्वन्ध जुड जाता है। दूसरे शब्दों मे यह किसी 
उच्चत्तर स्तर की कल्पना या सत्य को निचले स्तर की भाषा में व्यक्त करना 
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इससे उनके भावी काव्य” भे वणित एक स्थल का स्मरण हो आया, जिसे 
यहाँ उद्धुत करता हूँ, “कविता की वाणी हमसे एक ऊँचे क्षेत्र से आती है, हमारी 
सत्ता के एक ऐसे स्तर से आती है, जो हमारी वैयक्तिक वुद्धि की पहुँच से ऊपर 
व परे है, वह उस अतिमानस से आती है जो वस्तुओ के अन्तरतम व विशालतम 
सत्य को आध्यात्मिक अभिन्‍नता द्वारा देखती है। अतिमानस के स्प्र् से मन का 
अभिभूत होना, और इससे उत्पन्न दिव्य शब्द और दिव्य रूप को पकड़ने की 
अन्त प्रेरणा कवित्वमय स्फुरण की मनोवैज्ञानिक घटना को जन्म देती है। और 
इसकी साधारण शक्ति की अपेक्षा एक उच्चतर शक्ति का इस पर यह आक्रमण 
ही मस्तिप्क, हृदय व नाडी के अन्दर वह अस्थायी उत्तेजना पैदा करता है, जो 
प्रभाव के आविर्भाव के साथ-साथ आती है ।” 

मैंने आत्मसन्तोष के उल्लास का अनुभव किया, और मुझे यह बात और भी 
अच्छी तरह स्पष्ट हो गई, जबकि मैंने एक बार फिर उनके देदीप्यमान नेत्नो की 
दृष्टि की तरफ नजर उठाई। दिल चाहता था कुछ कहूँ, परन्तु क्या कहूँ ? कुछ 
समझ न सका | फिर भी वोला--“तव तो कला की सृष्टि का कार्य भी एकदम 
मृल्यहीन नही है ?” 

“मुल्यहीन क्यों होगा ? वया सच्ची कला का यह सर्वेसम्मत कार्य नही है कि 
वह अतीन्द्रिय लोको का सन्देश हमारे इन्द्रियगोचर लोको को पहुँचावे--वाक्यो 
मे, छत्दो मे, स्वप्नो मे (कल्पना मे) व प्रतीको मे । जो जीवन में अव्यक्त रहता 
हें उसे ही व्यक्त करना महान कला का कार्य है। 
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कई वर्ष बाद उन्होने इसी वात को अपने एक पत्र में इस प्रकार विस्तार- 
पूंंक मुझे लिखा---/एक वस्तु का जो स्वरूप हमे वाह्म इन्द्रिय द्वारा दृष्टिगोचर 
होता है, वह सम्भव है हमारी साधारण सौन्दय दृष्टि के लिए सुन्दर न हो, और 
प्राय सुन्दर नही होता, परन्तु योगी उसी वस्तु मे उससे कुछ अधिक वस्तु का 
दर्शन करता है, जो वाह्य इन्द्रिय को दिखाई नहीं देता, वह उस वस्तु के बाह्य 
स्वरुप के पीछे अवस्थित उसकी आत्मा का दर्शन करता है ।-- यह कहा जा 
सकता है कि वह उस दृश्य पदार्थ में कुछ ऐसी वस्तु डाल देता है, जो स्वय उसके 
अन्दर है। उसमे अपनी सत्ता में से कुछ डालकर वह एक परिवर्तन ला देता है-- 
और एक कलाकार भी एक दूसरे तरीके से कुछ-कुछ इसी प्रकार का कार्य करता 
है--उसकी दृष्टि परिवर्तन पैदा करनेवाली दृष्टि है, क्योकि यह एक गुप्त सत्य 
को अभिव्यक्त करने वाली दृष्टि है--वह वाह्म दृध्य पदार्थ के दिखाई देने वाले 
ज्वरूप के पीछे कुछ और अधिक सत्य को देखता है--क्या एक कलाकार की 
दृष्टि एक सीधे-सादे मलिन, विकृृत व घुणित पदार्थ मे निरन्तर किसी सौन्दर्य के 
तत्व को पकडने का प्रयत्न नही करती और विजयी तरीके से अपने साधनो द्वारा, 
शब्द, रेखा, रण और गढी हुई मूर्ति द्वारा इसे प्रकट करने का सतत प्रयत्न नही 
करती हैं। | 

“इसके अतिरिक्त' श्री अरविन्द ने अपना कथन जारी रखते हुए कहा -- 
-श्रत्येक सच्ची रचना का तो काम ही यह है कि वह मनुष्य को दर्शन के नीचे 
स्तरो से उठाकर ऊपर के स्तरो में पहुँचा दे । यह एक प्रकार का चेतना की 
मुक्ति का ही कार्य है, जैसा कि योग मे भी होता है।” 

इस वात का क्‍या यह अर्थ है कि इस प्रकार की चेतना की मुक्ति सब 
मनुप्यो को वास्तव में स्नप्टा बना सकती है ?” 

_एक प्रकार से हाँ, वना सकती है। क्योकि योग मनुष्य के अन्दर प्रसुप्त 
उच्चतम भवित को उद्बुद्ध कर देता है, और उसके अन्दर प्रसुप्त सच्ची सभा- 
वनाओ को फलवती बना देता है। जिसके परिणामस्वरूप वह अपने स्वाभाविक 
धर्म को और अपनी सच्ची प्रकृति के लक्ष्य को स्पष्ट रूप से देखने लगता है।” 

“इस बात का कया यह तात्पर्य है कि योग न करने से जो सब कार मैन 
कर पाता, वह योग साधन करने से मै कर डालने मे समर्थ हो सकता हूँ ? ! 

“ऐसा कहना तो एक प्रकार की अत्युक्ति होगी, यद्यपि योग असम्भव को 
भम्भव कर सकता है, और प्राय करता भी है, विभेषत यदि आधार-उपकरण, 
पूरी तन्ह से तैयार हो व ग्रहणशील हो । परन्तु तुम्हे असली मुद्दे को भूलकर 
पपला नहीं करना चाहिए। कारण, सच्चे योग का उह्ं श्य कोई चमत्कार दिखाना 

नही है। यह तो गौण वस्तु है। मेरे पूर्ण योग का उहद श्य प्रकाश के लिए एकाग्र 
अभाया द्वारा और उन सव चेप्ठाओ के परित्याग द्वारा जो कि रुपान्तर करने के 
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मार्ग मे वाधक है, हमारी प्रत्येक शक्ति को शुद्ध व निर्मेल बताकर उसकी चरम 
परिणति तक पहुचाना है।” 

"क्या इससे यह स्वाभाविक परिणाम नही निकलता कि योग द्वारा कला- 
कार की कला भी उन्नत व परिष्कृत होनी चाहिए ? ” 

“निश्चय ही, और होती भी है--यदि निश्चित रूप से कला उसका वास्त- 
विक कार्य 'स्वधर्म' हो । तुम्हे मैंने अभी नहीं कहा था कि योग का अर्थ है आत्मो- 
पलब्धि की पूर्ण चेतना, जिसके प्रकाश में मनुष्य यह देख सकता है कि वह किस- 
लिए जन्मा हैं, और उत्तकी असली पूर्णता किस वात मे है ? ” 

"पर क्‍या मनृप्य अपनी वृद्धि से, विशुद्ध ताकिक विश्लेषण द्वारा इस बात 
को नही जान सकता ? ” 

“एक बात यह है कि वासना से मुक्ति हुए विना व भेदात्मक अहबुद्धि गये 
बिना, बुद्धि शुद्ध रूप मे अपना कार्य नही कर सकती । और दूसरी बात यह है कि 
वृद्धिवादी तर्क अन्तद्‌ प्टि की अपेक्षा भी एक निम्नतर शक्ति है, आध्यात्मिक 
प्रकाश से तो उसकी तुलना ही क्या है ” यह आध्यात्मिक प्रकाश की स्थान-पूर्ति 
नहीं कर सकता, उसके निर्णायक होने की तो वात ही क्या ? यह केवल योग ही 
है जो तुम्हारी वासनाओं का बीज नाश कर सकता है और तुम्हें अहकार की 
दासता से मुक्त कर सकता हैं ।” 

“केवल एक प्रश्न और है, यदि आप मुझे बुद्धिवादी होने के कारण इस 
सशय के लिए क्षमा करने का आइवासन दें ।” 

श्री अरविंद हंस पड, वोने--“कहो |” 

“यह जो यौगिक चमत्कार व विभूतियो की वात प्राय सुनने मे आती है, कि 
उसमे चमत्कार दिखाने की क्षमता है, वह 'हा' को 'ना' कर सकता है--मैं यह 
जानना चाहता हूँ कि इन अफवाहो और दावो में कहाँ तक सचाई है । मैंने योग 
के नाम पर काफी छलना देखी हैं जो कि भोले-भाले, अविवेकी व्यक्तियों को अपने 
जान मे फंसा लेती है ओर लोगो को प्राय ऐसी वातो पर विश्वास करते देखा व 
बातें करते सुना हैं, जिनके वारे में वे कुछ भी नहीं जानते। मैं आशा करता हैं 
कि आप मेरी स्पप्टवादिता का बुरा न मानेगे। शायद थोडा पादचात्य देश के 
प्रभाववद् मेरा मन इन वातों के बारे में अत्यन्त सशयशील है । 

श्री अरविन्द मुस्कराये भर मधुर रवर मे कहा-- “शायद तुमने सुना हो कि 
मैं न्‍्वय भी उस देश वी कुछ खबर रखता हूँ और मैं उन लोगो की मनोवृत्ति को 
जानता हैँ । वहाँ के लोगो की मनोभावना इस वारे में स्नान जल' के साथ 'बच्चे' 
को भी फेक देने वाली कहावत के समान है। चूँकि नीम हकीम लोग अपनी स्वार्थ 
सिद्धि के लिए आविभौतिक घटनाओ का आश्रय लेकर मनुष्यो को ठगते हैं, इस- 
लिए वे यह तर्क करते हैं कि इस प्रकार की सभी घटनाएँ धोखेबाजी के सिवाय 
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और कुछ नही है। पर असली स्थिति स्पष्ट है--इस स्थापना से कि सत्य के ढोग 
व दिखावे होते है, यह परिणाम नहीं निकलता कि केवल ढोंग व दिखावा ही 
है--और 'सत्य' नही । “जब किसी को इलहाम होता है, तो उसकी चारो ओर 
चर्चा होती है, और प्राय ऐसी अफवाहों में बहुत अत्युक्तियाँ भी होती है--इस- 
लिए क्‍या तुम यह कहोगे कि इलहाम की आधारभूत वात ही गलत है ? यदि 
तुम ऐसी स्थिति भ्रहण करते हो तो तुम कभी भी सत्य के हृदय तक नहीं प.च 
सकते | सभी योगी लोग जानते है कि ये सत आधिभौतिक शक्तियाँ, विभूतियाँ 
कितनी प्रत्यक्ष है, कितनी सत्य हैं । इनका प्रमाण भी इतना जोरदार है कि इनके 
अस्तित्व के बारे मे किसी सन्देह को कोई स्थान नही है।' 

“परल्तु प्रमाण की छानवीन करनेवाले पाश्चात्य लोग तो इस बारेमे न 
केवल सन्देह ही प्रकट करते है, बल्कि इनके अस्तित्व से ही सर्वथा इनकार करते 
है?” 


उन्होंने कहा--/परन्तु यह उनकी अनधिकार चैष्टा है, क्योकि वे वस्तुगतता 
की थ्योरी को आधार मानकर, हमारी भौतिक चेतना की साक्षी के सिवाय अन्य 
किसी साक्षो को स्वीकार नहीं क्रते। जो वस्तु हमारी इन्द्रियो के अनुभव का 
विषय नही है, उसे वे स्वीकार नही करते । अवश्य ही सब लोग नही, परन्तु उनमे 
अधिकतर ऐसे ही हैं। लेकिन अभी हाल भे उन लोगो की समझ में भी यह बात 
आने लगी है, कि हमारा जीवन इतना पेचीदा व विस्तृत है कि इस प्रकार विचार 
करने से काम नही चल सकता, तथा उसे इन मनमाने मापदण्डो से नही मापा जा 
सकता। इसके अतिरिक्त जिन घटनाओ को वे चलती भाषा में इन्द्रजाल कहते 
है, वे वास्तव मे इन्द्रजाल व भ्रम नही है, यदि तुम केवल यह मान लो कि बहुत- 
सी गुप्त शक्तियों इद्रियातीत पथ से भी सक्रिय हो सकती है।' यूरोप मे--मैं भी 
एक समय अज्ञेयवादी था, किन्तु जब इन सब तथाकथित चमत्कारिक शक्तियों 
को व्यवहार मे पहले-पहल देखा, तव से ही मैंने उनकी विचारधारा के अनुसार, 
का परीक्षण व प्रमाण चाहती है, इन सब क्रियाओं पर विचार करना छोड 

या ।/ 

१ “जो हमे अलौकिक प्रतीत होता है, वह वास्तव मे या तो भौतिक प्रकृति मे 
किसी ऊपरले स्तर की प्रकृति का स्वयमेव आ घुसना है, या योगी के कार्य 
को देखा जाय तो विराद्‌ सत्ता व विश्वशकित के उच्च स्तरो के ज्ञान और 
शक्ति को रखना और भौतिक कार्य सिद्धि के लिए आत्तर-सम्बन्ध की 
पभावनाओ व साधनो को पकड़कर भौतिक ससार में वाछित प्रभावों को 
उत्पन्न करने के लिए उन सच्चतर स्तरों की शक्तियों और विधियों का 
प्रयोग करना है।” --दिव्य-जीवन' 
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२२० महापुरुषो के साथ 

“केवल एक अन्तिम प्रदन और ! यह भी तो सुनने मे आता है कि इन सब 
शक्तियों का प्रयोग करने से आध्यात्मिक जीवन की हानि होती है, यह कहाँ तक 
ठीक है ?” 

“हानि होगी ही, ऐसी कोई वात नही हे । कौन करता है, और किस प्रेरणा 
से करता है, इसी के ऊपर सव कुछ निर्भर करता है। (यह विचार कि योगी 
इन शव्तियों का कभी प्रयोग नही करते या उन्हें इनका प्रयोग कभी नही करना 
चाहिए, इसे मैं तपस्वियो का एक अन्धविश्वास मानता हूँ। मेरा विश्वास है कि 
सभी योगी अन्दर से आवाहन आने पर शवितयों का उचित प्रयोग करते है। वे 
जब किसी विशेष परिस्थिति मे यह अनुभव करते है, कि इन शवितयों का प्रयोग 
भगवद्इच्छा के प्रतिकूल है, अथवा एक बुराई को रोकने से उससे भी अधिक 
बुराई का द्वार खूल सकता है, तव वे उसका प्रयोग नही करते, किन्तु किसी साधा- 
रण नियेधात्मक नियम के वशीभूत होकर वे ऐसा नही करते । नेकिन अहकार के 
कारण व किसी स्वार्थ सिद्धि के लिए, अथवा किसी प्रदर्शन के लिए इन सब विभू- 
तियो का प्रयोग निपिद्ध है और ऐसा करने से पूरी हानि भी होती है। केवल 
प्राणिक वासनाओ से प्रेरितहोकर, इन शक्तियो का आसुरी प्रदर्शन अथवा अहकार, 
अभिमान, महत्वाकाक्षा, यश व अन्य किसी मानवीय दुबंलता के वशीभूत होकर 
उनका प्रयोग निपिद्ध है। साधारणत एक अ१रिपक्व योगी के इन विभृतियां के 
जाल मे फेस जाने का प्राय भय रहता है, इसी लिए इन यौगिक शक्तियो के प्रयोग 
को हानिकारक वतलाकर निरुत्साहित किया जाता है। 

“पर प्राणिक स्तर पर विवरण करनेवाले मनुष्यों के ही इस प्रकार पथभ्रष्ट 
होने का भय हे । परन्तु उन योगियो द्वारा, जो दृढ़, स्वतन्त्र व श्ञान्त मन तथा उस 
आध्यान्मिक प्रवृत्ति की प्रेरणा से, जो प्रत्येक समय सावधान व जागरूक रहती है, 
का करते है, ऐसी तुच्छता असभव है। और उन योगियो के लिए, जो वास्तविक 
दिव्य चेतना में वास करते हे, यह यौगिक शक्तियाँ, जिस अर्थ में हम साधारणतया 
शक्ति बब्द का प्रयोग करते है, उस अर्थ मे शक्ति कहलाने योग्य भी नही होती, 
अर्थात्‌ उनके लिए वे कोई अलौकिक व असाधारण वस्तु नही होती, अपितु उनके 
लिए उनका दर्शन व व्यवहार एक साधारण वस्तु हो जात। है, जो उनकी चेतना 
का ही अग बन जाता है, और तब उन्हें अपनी चेतना व कृति के आदेश के विप- 
रीत कार्य करने के लिए कैसे वाधित किया जा सकता है? 

“जहाँ तक मैं समझता हैं, मेरी शिक्षा तुम्हारी अपेक्षा भी कही अधिक पाश्चात्य 
वातावरण में हुई है, और एक समय मैं भी उसके प्रभाववश इन वस्तुओं के 
अस्तित्व के सम्बन्ध में सन्देहणील था। परन्तु जब से मैने स्वय इनका दर्शन व 
अनुभव किया, मेरे हृदय मे कोई सन्देह व अविष्वास का अकुर शेष नही रहा। 
माधारणतया असाधारण प्रतीत होने वाले अधिभौतिक अनुभव व दुर्वोध रहस्य- 
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वादी यौगिक शक्तियाँ मुझे सर्वदा ही विश्वसनीय व स्वाभाविक प्रतीत होती रही 
है। चेतना का क्षेत्र साधारण भौतिक मानव-प्राणिक चेतना तक ही सीमित नहीं 
है, उसका विस्तार अ य क्षेत्रो मे भी है। जिस प्रकार एक उत्क्ृप्ट कविता की रचना 
व सुन्दर गीत का गायन कोई झविश्वसनीय तथा अलोकिक वस्तु नही है, यद्यपि 
बहुत कम मनुष्य ही ऐसा कर सकते है, सभवत लाखो में कोई एक व दो ही, ठीक 
इसी प्रकार गुह्य यौगिक शक्तियों भी अविश्वसनीय या अप्राकृतिक वस्तुएँ नही है, 
यद्यपि हम उन्हे प्रत्यक्ष अनुभव नही करते | कारण यह है कि कविता व सगीत का 
उद्भव हमारी आन्तर चेतना से होता है, और किसी उच्च कविता व नुन्दर सगीत 
की सृष्टि के लिए किसी व्यक्ति के वाह्म मन व आन्तर चेतना के वीच का मार्ग 
साफ होना आवश्यक है। यही वात यौगिक चेतना व जक्तियों के बारे में लागू 
होती है, अर्थात्‌ मार्ग में कोई रुकावट या अवरोध नहोना चाहिए। एक मुक्त योगी 
किसी अवस्था मे भी इन शक्तियों का प्रयोग अपनी स्वार्थ सेवा व अहकार की 
तृप्ति के लिए नही कर सकता, क्योकि मुक्त योगी की कोई वासना व अहकार 
होता ही नही, वह जो कुछ करता है, उसकी प्रेरणा भागवत चेतना से आती है, 
मानुषी चेतना से नही ।/” 

मेरे विचार से इस सभाषण के विवरण का अन्त दिव्य जीवन' मे दी हुई 
उनकी दिव्य दृष्टि की झाँकी द्वारा करना शायद अधिक उपयुक्त होगा। इसलिए मैं 
बगाल की एक प्रसिद्ध कहावत 'गगापूजा गगाजले' का अनुसरण करके उक्त पुस्तक 
के 'जगत्‌ मे मनुष्य नामक अध्याय से निम्न उद्धरण दे रहा हूँ ! 

“समप्टि व व्यप्टि दो आवश्यक रूप है, जिनमे अज्ञात तत्व अवतरित होता 
है, ओर जिनके द्वारा ही उस तक पहुँच भी होती है, चूँकि अन्य सब मध्यवर्ती 
सघात उनकी “पारस्परिक क्रिया-प्रतिक्रिया द्वारा सम्पन्त होते है। परम ब्रह्म का 
यह अवतरण वास्तव मे एक प्रकार का आत्मगोपन है, और इस अवतरण में आत्म- 
गोपन के पर्दो के ऋ्रिक स्तर है। साक्षात्कार आवश्यक रूप से एक प्रकार का 





१ मुक्त पुरुष की कोई व्यक्तिगत इच्छा व वासना नहीं होती। वह किसी 
वस्तु को अपनी वैथक््तिक सम्पत्ति के रूप मे नही ग्रहण करता, भागवत इच्छा 
उसे जो कुछ देती है, वह उसे ही ग्रहण करता है, वह लोभ व ईर्ष्या के बन्धन 
से मुक्त हो जाता है। वह किसी भी सासारिक पदार्थ की हानि व क्षति को 
क्षति नहीं मानता, व उसके लिए किसी प्रकार का दुख अथवा शोक प्रकट 


नही करता है। उसका मन व आत्मा उसके पूर्ण वश मे रहते है। उसमे 


बासताओ व कामनाओ का घात-प्रतिघात नही होता बाह्य वस्तुएँ उसमे 
कोई उत्तेजना व विकार पैदा नहीं कर सकती |” 


(२४-४-३१ के भी श्ररविन्द के संदेश से ) 
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आरोहण है, और आरोहण व साक्षात्कार दोनो ही उसी प्रकार आवद्यक्र रूप से 
प्रगतिणील है। क्योंकि भागवत चेतना के लिए अवतरण का प्रत्येक क्रमिक स्तर 
मनुष्य के आरोहण में एक सीढी है, प्रत्येक पर्दा जो कि अज्ञात भागवत शक्ति को 
ढके हुए है, एक भगवद्भकत व जिज्ञासु के लिए उसको प्रकट करने का एक साधन 
बन जाता है। उस भौतिक प्रकृति की लयग्रुक्त निद्रा मे से, जो उस आत्मा तथा 
भाव से अनभिज है जो कि उसकी मुक व गक्तिणाली समाधि मे भी उसकी शवित 
की चेष्टाओ को नियत्रित व व्यवस्थित करते है, यह विश्व आत्मचेतना के किनारो 
पर परिश्रम करता हुआ बडे सघ्ष से जीवन के और अधिक चचल, विभिन्‍त और 
अव्यवस्थित लय मे प्रकट होता है। प्राणमय लोक में से सघर्ष करता हुआ यह 
मनोमय लोक मेआरोहण करता है, जहाँ पर व्यक्ति अपने व विश्व के बारे मे जागृत 
हो जाता है, और उस जागृति मे ससारको वह शक्ति प्राप्त हो जाती है, जिसकी इसे 
अपने महत्त्वपूर्ण कार्य के लिए आवश्यकता थी--यह आत्मचैतन्ययुकत व्यक्तित्व 
प्राप्त कर लेता है। परन्तु मन कार्य को जारी रखने के लिए अपने ऊपर लेता है, 
पर उसे पूरा नही कर पाता । वह ती०ण किन्तु सीमित बुद्धि का एक श्रमिक है, जो 
जीवन द्वारा प्राप्त अव्यवस्थित सामग्री को अपनी शक्ति के अनुसार सुव्यवस्थित व 
उनन्‍तत और अनुकूल बनाता है, परिवर्तित और परिवर्धित करता है, तथा उसका 
श्रेणी विभाग करता है, और अन्त मे उसे दिव्य मानवता के सर्वोच्च कलाकार को 
समपंण कर देता है। वह कलाकार अतिमानस में निवास करता है, क्योकि अति- 
मानस ही अतिमानव है। इसलिए हमारे जगत्‌ को मन से ऊपर उठकर अभी एक 
और ऊंचे तत्व, एक ऊँची स्थिति व एक ऊँची क्रियाशीलता पर पहुँचना है, जिसमे 
व्यक्ति व जगत अपने स्वरूप और अपनी शक्तियों से परिचित हो जाते है, और वे 
आपस में समन्वय स्थापित करके व सयुकक्‍्त होकर एक-दूसरे के प्रति अपना स्वरूप 
प्रकट कर देते हैं। 

“दिव्य जीवन की ओर आरोहण ही मनुष्य की यात्रा है, यहीं सब कतंव्यो 
से श्रेष्ठ कर्तव्य है, यही स्वीकायं यज्ञ है। इस जीवन मे मनृष्य का यही असली 
कर्तव्य है, इसी मे उसके जीवन की सार्थकता है, जिसके विना वह उस पृथ्वी के 
पृष्ठ पर रेंगने वाले असख्य अल्पजीवी कीड़े-मकोडो से समान है जो पृथ्वी स्वय 


भौतिक ससार की भयानक विद्यालताओ में कीचड व पानी के एक धब्बे से अधिक 
हैसियत नही रखती। 


पतन्नावलि 
दिलीप, 
हाँ, शेक्सपीयर की अपेक्षा गेटे अधिक गहराई तक जाता है। उसकी वृद्धि 
अग्रेज कवि की अपेक्षा कही ज्यादा है, उसने जीवन व चिन्तन की उन समस्याओं 


श्री अरविन्द गा 


पर गहन विचार किया है, जिन तक पहुँचने की शक्ति शेक्सपीयर के अन्दर विद्य- 
मान न थी। किन्तु फिर भी वह शेक्सपीयर की अपेक्षा महत्तर रवि कदापि न था, 
यही नही, वल्कि उसके समकक्ष भी उसे नही कहा जा सक्ृता। उसने अपनी रचना 
बुद्धि द्वारा की है, परन्तु उसकी शैली व प्रवाह कही भी शेक्सपीयर की कवित्व 
शक्ति, चमत्कार, विलक्षण भाव-अभिव्यक्ति और गभीर व सुक्ष्म लयो का मुका- 
वला नही कर सकती । शेक्सपीयर एक अत्यन्त उच्च कोटि का कवि था परल्तु 
इसके अतिरिक्ति वह और कुछ नही था,गेटे का चरित्र व बुद्धि उससे कही अधिक 
वढी हुई थी और उसने कविता को भी अपनाया था, परल्तु वह उसके जीवन की 
अनिवाय आवश्यकता न थी। उसने अपने प्रत्येक अन्य कार्य की तरह कविता को 
भी अत्यन्त निपुणता व प्रभावोत्पादक प्रतिभा के साथ लिखा, पर यह उसकी 
प्रतिभा का एक अश मात्र था--सम्पूर्ण रूप नही । उसमे एक अक्ष की कमी है--- 
उसमे कवित्व की पूर्ण अनिवारयता के अश का अभाव है, और यह अभाव उसकी 
कविता को कुछ उच्चतम कोटि के कवियो की अपेक्षा निम्न स्तर पर रखता है। 
जव मैंने यह कहा था कि 'होमर' व 'शेक्सपीयर' की अपेक्षा उच्च कोटि के 
और कोई कवि नही है, तव मेरा ध्यान उनकी मूलशक्ति व सौन्दर्य की ओर 
था, उनकी समग्र रचना की ओर नहीं। 'इलियड' की अपेक्षा महाभारत और 
'ओडसी' की अपेक्षा रामायण कही उत्क्ृष्ठतर रचनाएँ हैं, और इनमे से प्रत्येक 
शेक्सपीयर के समस्त नाटक ससार की अपेक्षा कही अधिक विस्तृत क्षेत्र पर णासन 
करती है, दोतो ही विश्व के समान महान आधार पर अवस्थित है तथा मनुष्य 
जीवन के प्रत्येक पहलू पर प्रकाश डालती है। महाभारत से तो मनृष्य का कोई 
विचार भी अछूता नही रहा है। यह ऐसी वस्तुएँ है, जिनकी झलक तक भी ग्रीक 
व एलिजवेथन कवियो को प्राप्त न थी। परन्तु जहाँ तक कविता का सम्बन्ध है, 
अर्थात्‌ छन्द रचना और भाषा एवं कवित्व सौन्दयं की अभिव्यक्ति की दृष्टि से 
व्यास व वाल्मीकि अग्नेज व ग्रीक कवियो की अपेक्षा हीन न होने पर भी उनसे 
महान नही है। इस प्रश्न पर मैं यहाँ कुछ नही लिखना चाहता कि महाभारत एक 
जाति के मन की उपज है या किसी एक कवि की रचना है, क्योकि ऐसा सन्देह 
होमर के विषय मे भी प्रचलित है। --श्री प्ररविन्द 


गुरु ! 
मैं आपकी सेवा में ठीन बंगला अनुवाद भेज रहा हूँ-- 
(१) कवयित्री 'र का भगवान्‌ पर आपकी कविता का अनुवाद | 
(२) उसी कविता का मेरा अनुवाद | हु 


. शैली डा कक, नहीं कविता 
(३) शैली की 'मैं भुझूंगा नही--? कविता का अपना अनुवाद । कृपया इन 
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॥] 


पर अपनी सम्मति देकर अनुगृहीत कीजिये । --दिलीप 


सगवात्‌ 
(श्री अरविन्द) 


व्याप रहा तू नीचे इन सब 

लोक लोक अरु कण कण मे, 
फिर भी है ऊपर बैठा तृ। 
स्वामी उन सबका जो शासक, 

कर्ता - धर्ता अरु विद्वान, 
चाकर है प्रेमी जन का तू। 
ढेला तक बनने में तुझको, 

नही जुगुप्सा का लवलेश, 
और न कीडा ही बनने मे। 
विनयशीलता यह गहरी तव, 

है वह कारण जिससे हम | 
भगवान्‌ चीन्‍्हते है तुझ में ।' 


(शेली ) 
दे न सकता हूँ तुम्हे मैं प्रेम का उपहार कोई, 
पर न अगीकार होगी क्या हृदय की भक्ति मेरी । 


१ श्रीवागीश्वर जी विद्यालकार द्वारा अनूदित । 
उपर्युक्त कविता 'सुभान, हैदराबादी (दक्‍्खन) कृत अनुवाद इस प्रकार है । 
खुदा | 
ऐ वो कि जो मुहीत है सब आलमीन' पर। 
बैठा हुआ है गोके तू अशों-इ-बरीनो पर॥ 
पडित का प्रजापत का अजीर ओ अजीत का ! 
प्रभु है सबका पर है तू परबस प्रीत का॥ 
अदना सा कीड़ा बनने में तुभे आर' है नही। 
मिट्टी का ढेला बन के भी तू ख़ार' है नही।। 
तू है खुदा खुदीसे न तो इफ्तिखार से । 
पहचाना हमने तुझको इसी इन्किसार्र से॥ 
१ विस्तृत । २ लोकलोकान्तर। ३ ऊँचे आसमान। ४ गुलाम । ५ अजेय। 
६ लज्जा | ७ क्षुद्र । ५ घमण्ड। & विनय। 


भ्री अरविन्द कल 


अब तलक जिसको किसी भी देवता ने, 

न्याय करने का नहीं साहस किया है ॥। 
चन्द्रमा को प्राप्त करने की शलभ की तीज्न इच्छा, 

और रजनी की उषा से मेल करने की पिपासा। 
वेदना और कष्ट-कण्टक-आकुलित इस विश्व मे, 

दूरवर्ती देवता के चरण मे श्रद्धाभिलाषा ॥| 


दिलीप, 


भेरी कविता के दूसरे पद के तुम्हारे अनुवाद मे मौलिक पद की शक्ति व 
भावार्थ प्राय विलुप्त हो गए है, और उनका स्थान रवीन्द्र की शैली के कृत्रिम 
अनुकरण मे ऐसे भावुकता प्रधान, अपूर्ण विचार ने ग्रहण कर लिया है जिसमे 
विशेष सार नही है । वह ईब्वर जो सब महान्‌ वस्तुओ से भी महान्‌ है, 'महतों 
महीयान्‌' है, वह क्षद्र से क्षुद्र कीडे-मकोडो मे वास करने मे भी किसी प्रकार की 
ग्लानि का अनुभव नही करता, और उसकी इस विनम्रता मे जो महान्‌ निष्प- 
क्षता अभिव्यक्त होती है, वह स्वय ही उसकी महत्ता की चोतक है, यह भाव है, 
जो उस मूल पद मे निहित है। परज्तु तुम्हारे अनुवाद में भी क्या ठीक यही भाव 
प्रकट होता है ? 

'र॑ के अनुवाद के बारे मे भी मेरी यही धारणा है कि यह भी काफी सन्तोष- 
जनक नही है। भाव यह है कि कर्म ज्ञान व शक्ति ईव्वर की आज्ञा का पालन 
करते है, और इस प्रकार उसकी सेवा करते है, परन्तु प्रेम ही एक ऐसी चस्तु है, 
जो उसे अपने वश मे कर लेता है, क्योकि प्रेम आत्म-समपंण करता है, और बदले 
में ईप्वर अपने भक्त प्रेमी के लिए अपना स्वरूप प्रकट कर देता है। दूसरा पद 
तो बिल्कुल ही भाव रहित हो गया है। कीडे-मकोडो को घृणा की दृष्टिसे न 
देखना, यह प्रकट नहीं करता कि उनसे घृणा न करने वाला ईद्वर है, ऐसा विचार 
सर्वथा अरशून्य और दुबंलता का द्योतक है। प्रत्येक योगी मे, बल्कि योगी से 
नीचे की श्रेणी के व्यक्तियों मे भी यह समानता पायी जा सकती हैं। मूल भाव 
यह है भगवान्‌ सर्वंशक्तिमान, सर्वज्ञ, अनन्त व महान्‌ होने पर भी अधम से 
अधम, क्षुद्र से क्षुद्र जीवो का शरीर धारण करने से भी किसी प्रकार की घृणा का 


अनुभव नही करता, और उन्हे अपनी दिव्य उपस्थिति से जीवन व चैतन्य प्रदान 


करता है, इसी मे उसका ईद्वरत्व है । उसके अनुवाद मे यह भाव सर्वथा विनष्ट 
हो गया है। 


शैली की कविता के तुम्हारे अनुवाद मे शैली का भावाथे इस प्रकार है. 
मानवीय प्राणिक भ्रम एक दु्बल व तुच्छ वस्तु है, वह भ्रसली प्रेम की जाली 
मुद्रा है, जिसे मैं तुम्हे समपंण नही कर सकता | परततु सच्चा आध्यात्मिक प्रेम 
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जो पूर्ण श्रद्धा व भक्ति के रूप में प्रकट होता है, इससे एक उच्चतर वस्तु है। 
साधारण मनुष्य प्राणिक चमक दमक के भुलावे मे इसकी कदर नही करते, परल्तु 
देवतागण इसे कभी अस्वीकार नहीं करते चाहे वह कैसे भी निद्ृष्टतर, पयु, 
भज्ञानी व दु ख सन्तप्त उस क्षद्र मानवीय चेतना द्वारा क्यो न समर्पित की जाय, 
जिसकी दिव्य चेतना के साथ वही तुलना है जो जुगनू की तारे के साथ व रात्रि 
की दिन के साथ है और तुम जिसकी प्रकृति देवताओं की प्रकृति के समान है, 
जिसके अन्दर मुझे देवत्व व ईश्वरीय अश का प्रकाश दिखायी देता है, और जो 
हमारे दुख व सताप के क्षेत्र से बहुत ऊपर प्रकाशमय व आनन्दमय प्रतीत होती 
हो, क्‍या मेरी इस भेट को ग्रहण न करोगी ? ” 
निस्सन्देह यह सब स्पष्ट शब्दों मे नही कहा गया है, परन्तु उसका तात्पये 
यही है, यही उसका असली भाव है, और इसी भाव से प्रेरित होकर मैंने एक 
दिन अमल को लिखा था कि समस्त अग्नेजी साहित्य में इस आठ पक्तियों से 
जिनका तुमने अनुवाद किया है और ऊँची आध्यात्मिक प्रेरणा का उदाहरण मिलना 
शायद असभव है--। फिर भी मैं जो तुम्हारी आलोचना करता हूँ उसका कारण 
यही है कि मैंने तुम्हारे अन्दर किसी कविता के दूसरी भाषा के अनुवाद में उसके 
भूल की आत्मा व भाव को कायम रखने की अद्भुत शक्ति देखी है, जिसकी मैं 
किसी अन्य अनुवादक से न आशा करता हें और न माँग करता हूँ-- एक अनु- 
वादक मूल से आवश्यक रूप से बँधा हुआ नहीं होता, वह उससे प्रेरणा लेकर 
सर्वथा एक नयी कविता की रचना कर सकता है, और साधारणतया प्राय ऐसा 
ही होता भी है। परन्तु तुम्हारे अनुवाद इस बारे मे अपवादस्वरूप है, क्योकि 
वहुतो के लिए यह सभव नहीं है कि वे एक भाषा से दूसरी भाषा में अनुवाद 
करते हुए, भोर विशेषत ऐसी भाषा मे, जिसका स्वभाव दूसरी भाषा से सर्वथा 
भिन्न हो, जैसे कि अग्रेजी और बगला का है, मूल कविता की आत्मा, उसकी 
भाषा की विशेष शक्ति और उसकी शब्द-विन्यास शैली को कायम रख सके--। 
कविता मे दर्शन से तुम्हारे मित्र का क्‍या अधिप्राय है? निस्सन्देह यदि 
कोई ग्रीक एम्पीडोक्लीज व रोमन लुक्रेटियस के समान पद्म कविता में आध्या- 
त्मिक तक को व्यक्त करने का प्रयास करता है, तो उसका यह कार्य खतरे से 
खाली नही है, और यह उसे उस गद्ययय पद्च की तरफ ले जा सकता है जो 
कवितामय गद्य कम क्षम्य है। और कम खतरनाक ढग से भी दाशंनिक तत्वो की 
चर्चा करते हुए किसी व्यक्ति को अत्यन्त सावधान रहने की आवश्यकता है, ताकि 
वह नीरस व क्लिप्ट न हो जाय । यह अत्यन्त स्पष्ट है कि एक कोयल का वर्णन 
करते हुए कविता लिखना एक ब्रह्म के गुणो का वर्णन कविता में करने की अपेक्षा 
कही अधिक सुगम है। परन्तु इसका यह अभिप्राय नहीं है कि कविता मे उच्च 
विचार व सत्य की अभिव्यक्ति के लिए कोई स्थान नही है। कोई भी ऐसा उच्च 
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कोटि का कवि नही है, जिसने उच्च विचार व अध्यात्म चिन्तन का श्रयत्त न 
किया हो। शैली ने स्काइलाक पर कविता लिखी है, परल्तु उसने ब्रह्म के बारे मे 
भी लिखा है। “ताना रग-बिरंगे शीशों से जंठित एक गुबज की तरह, 
जीवन शाइवत के शुभ प्रकाश को नाना रगो मे रग देता है ।” यह ऐसी ही 
सुन्दर कविता है, जैसी 'आनन्दमय आत्मा तुम्हारा स्वागत है” यह कविता है। 
और गीता व उपनिषदो मे कविता की ऊँची से ऊँची उडाने विद्यमान है। कविता 
को बाँधने वाले ये कठोर नियम सर्वथा अतिशयोक्तिपूर्ण व एकान्तिक है, और 
कोई ऐसा उपयुक्त कारण नही दिखायी देता जिससे कि कोई कवि अपने व्यक्तित्व 
की, अपनी आत्मा व अपने कवित्व प्रतिभाशाली मन की अभिव्यक्ति को तुम्हे 
यह न करना होगा” आदि निर्मुल निषेधो के आधार पर पयग्ु, सकुचित, अवरुद्ध 
कर दे) 

मैं यह कह सकता हूँ कि विशुद्ध प्राणिक कविता बहुत विलक्षण हो सकती 
है। यूरोप के बहुत से लोग आजकल कुछ ऐसा विचार करते प्रतीत होते है कि 
कविता प्राणिक आधार से ही लिखनी चाहिए (अर्थात्‌ उसका स्लोत कवि के 
इन्द्रियानुभव होने चाहिए न कि विचार) तभी वह विशुद्ध कविता कहलाने 
योग्य है। प्राणिक स्तर के कवि जिन वस्तुओं का वर्णन करते है, उनकी जीवनी 
शक्ति तथा ऐन्द्रियक अनुभूति की अत्यन्त स्पष्टता, तथा लय व शब्द विन्यास 
की असाधारण शक्ति के साथ पकड लेते है, और कविता का रसास्वादन लेने 
वालो के लिए उन्हें प्रकट कर देते है। उनके अन्दर जिस वस्तु की प्राय कमी 
रहती है, वह कविता की इस शक्ति तथा अन्य शक्तियों (बौद्धिक, आध्यात्मिक 
व भावात्मक आदि) के बीच पूर्ण सतुलन का न होना है। उनके अन्दर कुछ ऐसी 
वस्तु होती है, जिसमे अतिशयता की गध का अनुभव होता है--जब उनकी 
प्रतिभा महान्‌ होती है, तो उनकी अतिशयिता भी शानदार होती है--परल्तु 
फिर भी उनमे पूर्ण पृर्णंता नही होती । “भी भ्रविन्द 


दिलीप, 


पहली वात यह है कि श्रद्धा का आधार अनुभव नही है, अनुभव से पहले ही 
इसका अस्तित्व विद्यमान रहता है। जब कोई योगाभ्यास की दीक्षा लेता है, तो 
वह अनुभव के वल पर नही, अपितु श्रद्धा के वल पर ही ऐसा करता है। और 
न केवल योग व आत्मिक जीवन मे ही यह बात लागू होती है, वल्कि हमारे 
साधारण जीवन भे भी यह इसी प्रकार सत्य है। सव अन्वेषक आविप्कारक व ज्ञान 
के निर्माता आदि कर्मशील व्यक्ति श्रद्धा से ही आगे चलते है, और जब तक उन्हे 
अपने विश्वास का पुप्ट प्रमाण नही मिल जाता व उनकी कार्य सिद्धि नही हो 
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रहना है, और जब कोई विष्वास भी करा देवे तव भी सन्देह करते रहना ही 
इसका स्वभाव है। यह अपने माश्रयदाता के सन्‍्मुख एक ईमानदार सत्यान्वेपक 
का वहाना करके उसे निरन्तर अपने लिए भोजन सामग्री जुठाने के लिए फुसलाता 
रहता है। यह गिक्षा है जो मैंने अपने व दूसरो के मन के अनुभवो से प्राप्त की 
है, सन्देह' के इस भूत से पिण्ड छुडाने का एकमात्र साधन विवेक-वबुद्धि को सत्य 
व असत्य की कसौटी मानता है, और इसकी सरक्षा में स्वतन्त्रता व उत्साहपूर्वक 
अनुभव के द्वार को खोलना है। 
यह सबहोते हुए भी मैंने लिखना प्रारम्भ किया है, परन्तु मैं सन्देह से प्रारम्भ 
नही करूँगा, अपितु ईव्वर की माँग को एक स्पप्ट निब्चित सत्य मानकर किसी 
भी इन्द्रिय-प्राह्म भौतिक घटना की तरह स्थूल सत्य मानकर उससे प्रारम्भ करूँगा । 
नि सन्‍्देह भौतिक जगत्‌ में श्रवर्ेन्द्रिय से सुनने लायक, वह स्पशोंन्द्रिय से स्पर्गं 
करने योग्य किसी भी भौतिक पदार्थ की सत्यता के निश्चय की तरह, वल्कि इससे 
भी बढ़कर ईव्वरीय सत्ता की सत्यता मे ठोस निश्चय की झावश्यकता है, परन्तु 
वह निव्चय मानसिक विचार की निश्चिन्तता नही है, अपितु तात्विकअनुभूति की 
निव्चितता है। जब ईश्वरीय शान्ति का निर्मल प्रकाश तुम्हारे ऊपर पडता है, जब 
भगवान्‌ तुम्हारे अन्दर उपस्थित होता है, जब आनन्द समुद्र की तरह उमडकर 
तुम्हे आाप्लावित करता है, जब ईष्वरीय भवित के प्रव्वास द्वारा वायु के झोके के 
सामने पत्ते की तरह तुम उडाये लिये जाते हो, जब तुम्हारे अन्दर से सम्पूर्ण सूप्टि 
पर स्नेह की पुष्प-वृष्टि होती है, जब ईन्वरीय ज्ञान तुम्हे ऐसे दिव्य प्रकाश से 
आप्लावित कर देता है, जो उन सव पदार्थों को, जो पहले अन्धकारपूर्ण, गोकपूर्ण 
व अस्पप्ट प्रतीत होते थे, अपने प्रकाश से एक क्षण में आलोकित व परिवर्तित कर 
देता है, जब समस्त विद्यमान जगत्‌ एक सत्ता का अश वन जाता है, जब आध्या- 
त्मिक स्पर्ण द्वारा, अन्तदृ प्टि द्वारा आलोकित पश्यन्ती बुद्धि द्वारा, प्राणिक 
अनुभूति द्वारा और यहाँ तक कि भौतिक इन्द्रियो द्वारा भी तुम इसे अपने चारो 
तरफ़ एक साथ अनुभव करते हो जब सव जगह तुम्हे ईव्वरीय सत्ता के ही दर्शन, 
अवण व स्पर्ण का जनुभव होने लगता है, तव तुम दिन के प्रकाश, वायु व सूर्य 
बादि उन स्थूल इन्द्रियगोचर विषयो की तरह, जिनके अस्तित्व का प्रमाण 
तुम्हारी स्वूल इन्द्रियों का अनुभव ही है, ईश्वरीय सत्ता मे भी किसी प्रकार का 
उन्‍्देह व उसकी सत्ता से इनकार नही कर सकते परन्तु ईव्वरीय सत्ता के ठोस 
बनुभवा मे रन्देह जसम्भव है। 
जहाँ तक आध्यात्मिक अनुभवों की स्थिरता का सम्बन्ध है, शुरू से ही 
प्रारम्भिक आव्यात्मिक अनुभवों की चिरस्थायिता की आशा नही की जा सकती, 
वहुत कम व्यक्तियों के लिए ही ऐसा सभव है, और उनमे भी इतनी अधिक 
तीज़ता सदा नही रहती, वहुतो के लिए अनुभव आता है और फिर तब तक परें के 
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पीछे जाकर प्रतीक्षा करता रहता है जब तक कि मानुषीय अश इसे ग्रहण करने व 
इसकी दृष्टि को मजबूती से पकडने व अन्त इसे चिरस्थायी बनाने के लिए 
तैयार नही हो जाता। परन्तु इसी आधार पर उसकी सत्ता मे सन्देह करना स्वेथा 
अयुक्तित पूर्ण है। हवा का प्रवाह हर समय तेजी के साथ प्रवाहित न होने के कारण 
अथवा सन्ध्या व उषाकाल के वीच रात्रि के आ जाने के कारण कोई भी वायु व 
सूर्य की सत्ता मे सन्देह नही करता । कठिनाई इस बात मे है कि साधारण मानवीय 
चैतन्य के लिए आध्यात्मिक अनुभव एक अनियमित वस्तु के रूप मे प्रकट होता है 
जबकि वास्तव में वह नियमातीत होता है। इस दुबंल व सीमित नियमितता 
के लिए शुरू मे इस मह॒त्तर व तीव्रतर नियमातीत का स्पर्श भी एक कठिन 
वस्तु प्रतीत होती है अथवा यह उप्ते अपने मानसिक व प्राणिक अनुभव के स्थूलतर 
तत्व के अनुसार मन्द कर देता है, और जब आध्यात्मिक चैतन्य अपनी पूर्ण 
आक्रामक शक्ति के साथ अन्दर प्रविष्ट होता है, तो प्राय यह उसे सहन नही कर 
सकता, और यदि सहन भी कर लेता है, तो उस्ते ग्रहण व धारण नही कर सकता । 
परन्तु फिर भी अनन्त सत्ता के विरुद्ध मन द्वारा बनायी गयी अवरोधक दीवार में 
जब एक वार निश्चित दरार हो जाती है तो वह दरार कभी धीरे-धीरे और 
कभी तेजी से वढती चली जाती है, यहाँ तक कि अन्त मे किसी दीवार का अस्तित्व 
ही नही रहता, और तभी चिरस्थायिता कायम हो जाती है। 

परन्तु यह निरचयात्मक अनुभव तब तक नही हो सकते, व चैतन्य की एक 
नयी स्थिति की स्थिरता--जिसमे यह अनुभव साधारण रूप धारण कर ले, तब 
तक प्राप्त नही की जा सकती, जब तक कि मन बीच-बीच मे अपनी रुकावटो, पूर्व 
धारणाओ व अज्ञानपूर्ण घ्िद्धान्तों का दखल देता रहता है, अथवा वह ईश्वरीय 
सत्ता के निश्चय पर एक आपेक्षिक सत्य की तरह तक, सन्देह और अज्ञान के अन्य 
साज-सामान द्वारा पहुंचने की चेष्टा करता है। यह उच्चतर वस्तुएँ केवल एक 
शात की हुई और आध्यात्मिक अनुभवो की ओर धेर्यपूर्वंक लगायी हुई चैतन्य के 
क्रमिक विकास द्वारा ही प्राप्त की जा सकती है। यदि तुम यह पूछो कि ईश्वर ने 
इसे इन अत्यन्त अतुविधाजनक आधारो पर क्यो रखा है, तो यह एक निरथकरप्रश्न 
है, क्योकि यह वस्तुओ की प्रकृति द्वारा आरोपित एक मनोवैज्ञानिक आवश्यकता 
के अतिरिक्त और कुछ नही है। कारण यह है कि ईइवर सम्बन्धी अनुभव मान- 
सिक रचनाएँ नहीहै, न यह प्राणिक चेष्टाएँ है, अपितु तात्विक वस्तुएँ है, यह 
केवल विचार की वस्तुएँ नही है, परन्तु ऐसी वास्तविकताएँ है, जिनका मन द्वारा 
अनुभव न होने पर भी हमारे मूल तत्व व आधारभूत सार मे जिनकी अनुभूति 
होती है। इसमे कोई सन्देह नही कि मन हर समय विद्यमान हे, और जब चाहे 
दखल दे सकता है, यह ईव्वरीय सत्ता के बारे से स्वतन्त्र रूप से अपनी मानसिक 
कल्पना कर सकता है, और आध्यात्मिक सत्य के बारे मे चिन्तन, विश्वास, भाव- 
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ताएँ व मानसिक विचार बना सकता है। उस उच्चतर सत्य की यह एक प्रकार 
की मानसिक अनुभूति भी प्राप्त कर सकता है, जो मानसिक अनुभूति, अपनी 
सामर्थ्यानुसार उच्चतर सत्य का एक प्रकार का रूप हमारे सामने उपस्थित करती 
है। और इस सबका कुछ न कुछ मूल्य भी अवश्य है, परन्तु फिर भी यह गभीर 
व असदिः्ध नही है। मन अपने आप मे अन्तिम निश्चय करने मे असमर्थ है। यह 
जिस चीज मे विश्वास करता है, उसी में सन्देह कर सकता है, जिसे वह स्वीकार 
करता है, उसी से वह इनकार कर सकता है, जिसे वह ग्रहण करता है, उसे ही 
त्याग सकता है और त्याग भी देता है। यदि तुम चाहो तो इसी को उसकी 
स्वतन्त्रता, और उसका पवित्र अधिकार -विशेषाधिकार कह सकते हो | उसकी 
प्रशसा भे अधिक से अधिक तुम इतना ही कह सकते हो । परन्तु मत के इन उपायो 
द्वारा तुम (भौतिक घटनाओ की पहुँच से परे, और वहाँ भी मुश्किल से ही) 

किसी भी ऐसी एक वस्तु तक, जिसे अन्तिम निश्चित सत्य कहकर पुकारा जा 
सकता है, पहुँचने की आशा नही कर सकते । इसी प्रवल कारण से यह स्वीकार 
करना पडता है कि ईश्वरीय सत्ता के बारे मे मानसिक कल्पना व खोज ईदह्वरीय 
सत्ता तक पहुँचाने मे सर्वथा असमर्थ है। यदि हमारी चेतना उन क्षुद्र मानसिक 
गतियों तक ही सीमित रहती है, जो साधारणतया हमारी नाना प्रकार की 
प्राणिक चेष्टाओ, इच्छाओ, पूव॑-धारणाओ व अन्य ऐसी वस्तुओं से, जो मानवीय 
चिन्तन को दूषित कर देती है, सम्बद्ध रहती है, तो बुद्धि व तक की स्वाभाविक 
अपूर्णता को एक तरफ रखते हुए भी--एक नव ज्ञान, मौलिक अनुभव और 
आत्मा के गभीर व विशाल आरोहण अथवा भ्रवतरण के लिए क्या गुजाइश हो 
सकती है ? अपनी क्रियाओ मे फेंसे हुए मन के लिए यह निस्‍्सदेह सम्भव है कि 
कभी वह एकदम आकस्मिक आध्यात्मिक अनुभव की बाढ से आप्लावित होकर 
आश्चर्यंचकित हो जाये व अप्रतिभ होकर उसके प्रवाह में बहता हुआ कही का 
कही जा पहुँचे । परन्तु यदि वाद मे वह फिर शकाएँ करने लगे--सन्देह करने 
लगे, व नाना प्रकार के सकल्प-विकल्प मे उलझ जाए कि यह क्‍या वस्तु है, और 
यह सत्य है या नही, तो उस दशा मे आध्यात्मिक शक्ति के लिए इसके सिवाय 
और क्या भार्ग रह जाता है कि वह पीछे हट जाये और मन के इन बुलबुलो के 
विलीन होने की प्रतीक्षा करे। पे 

जो व्यक्ति बौद्धिक मन को ही आध्यात्मिक अनुभव का भी एक मात्र 

निर्णायक व मापक मानते है, मैं उनसे एक सीधा सा प्रश्न पूछना चाहता हूँ कि 

क्या ईश्वर मन की अपेक्षा हीनतर है, अथवा उससे महत्तर है? क्या मानसिक 

जतन्य, अपनी अधेरे में टटोलने व खोजने की शक्ति, अन्तहीन युक्ति कभी शान्त 

न होने वाले सन्देह, कठोर व शुष्क तक के साथ ईश्वरीय चैतत्य से बढकर है या 

उसके बराबर भी है अथवा यह अपने कार्य व पद भे उससे हीनतर वस्तु है ? यदि 
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वह इसमे महत्तर है, तो ईश्वर की खोज के लिए भ्रयत्न ही निर्थंक है। यदि वह 
उसके समान हे तो आध्यात्मिक अनुभव सर्वथा अनावश्यक है। परन्तु यदि यह 
उसमे हौनतर है, तो यह ईश्वर का मुकाबला किस प्रकार कर सकता है, और 
उसके बारे में कोई निर्णय कैसे दे सकता है ? यह ईश्वर को अपनी अदालत मे 
एक दोपी व साक्षी के रूप में कैसे पेश कर सकता है ? अथवा परीक्षकों की समिति 
के सम्मुख प्रवेश के लिए एक उम्मीदवार की तरह कैसे उपस्थित कर सकता है ? 
अथवा सुक्ष्मदर्शक यन्त्र के नीचे एक क्षुद्र कौटाणु की तरह कैसे उसकी परीक्षा 
कर सकता हैं ? क्या प्राणघारी पशु अपने प्राणिक सहज-सस्कारो, स्मृतियो व 
मूल प्रवृत्तियो को निर्भान्त मापदण्ड और पदप्रदर्शक मानकर उनके द्वारा ही 
मनुप्य के मन की व्याख्या कर सकता है और उसके बारे मे कोई निर्णय दे सकता 
है, अयवा उसकी गहराई का पता लगा सकता है ? वह ऐसा कदापि नहीं कर 
सकता, वयोकि मनुष्य का मन एक महृत्तर शक्ति है जो जीवधारी पशुओ के 
प्राणिक चैतन्य की अपेक्षा कही विस्तृत व पेचीदा रूप मे कार्य करती है। जीव- 
धारी प्राणिक चैतन्य उसका अनुसरण नही कर सकता। इसी प्रकार यह देखना 
क्या कठिन है कि मानवीय मन की अपेक्षा ईश्वरीय चैतन्य एक ऐसी अत्यन्त 
विस्तृत व जटिल वस्तु है, जो उससे कही महत्तर शक्षितर्यो व प्रकाशो से परिपूर्ण 
है, और जो इस प्रकार कार्य करती है कि मन अपने भ्रान्त तक॑ तथा सीमित बद़ें- 
ज्ञान के मापदण्ड द्वारा उसकी व्याज्या करने, उसके बारे मे किसी प्रकार का 
निर्णय देने व उसकी गहराई को मापने मे असमर्थ है ? यह सीधा-सादा सत्य 
है, कि तन ओर आत्मा एक ही वस्तु नही है, और एक योगी को, यदि वह ईश्वर 
के निरन्तर व अविच्छिन्न ससगे मे रहना चाहता है, तो आध्यात्मिक चैतन्य मे 
प्रवेश करना पडता है (यहाँ मैं अतिमानस की तनिक भी बात नही कर रहा हूँ)। 
इस प्रकार यह कोई ईश्वरीय बहस या अत्याचार नही है, जो वह मन को इस 
वात के लिए मजबूर करता है, कि वह अपनी सीमा व बन्धतो को समझे, अपने 
आपको धान्त करे, भूंठे दावो को त्याग दे, और अपने स्तर पर जिस मन्द प्रकाश 
में वह विद्यमान है, उससे एक उच्चतर आलौक के लिए अपने-आपको खोल दे, 
भौर उसके आगे आत्मसमपंण कर दे । 
इसका यह अभिप्राय कदापि नही है, कि आध्यात्मिक जीवन मे मन का कोई 
स्वान ही नही है। इसका केवल इतना ही अभिप्राय है कि वह एक ऐसा मुख्य 
साधन भी नही हो सकता, ऐसी निर्णायक सत्ता होना तो दुर की बात है कि जिस 
के निर्णय के आगे सवको--यहाँ तक कि भगवान्‌ को भी भुकना चाहिए। मन को 
उस वृहत्तर चैतन्य से, जिसकी तरफ यह पहुँचने का प्रयत्न कर रहा है, शिक्षा 
गहण करनी चाहिए, न कि अपने मापदण्ड को उस पर लादना चाहिए, इसे प्रकाश 
को ग्रहण करना है, उत्क्ृष्टतर सत्य के आगे खुलना है, और एक ऐसी महृत्तर 
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शक्ति की सत्ता को स्वीकार करना है, जो मानसिक निर्देशो व नियमो के अनुसार 
कार्य नही करती, और अपने-आपको उसके चरणोमे समर्पित करते हुए अपने 
अस्फुट झिलमिले प्रकाश को उसकी दिव्य ज्योति से आप्लावित करना है जिससे 
कि जहाँ वह पहले अन्धा था वहाँ देख सके | जहाँ बहरा था वहाँ सुन सके, और 
जहाँ जड था वहाँ अनुभव कर सके और जहाँ वह परेशान, अनिश्चित, सन्देहशील 
व निराश प्रतीत होता था वहाँ वह प्रसन्‍नता, परिपूर्णता, निश्चितता तथा शान्ति 
का अनुभव करने लगे । 

यह स्थिति है, जिस पर योग प्रतिष्ठित है, यह स्थिति, जब से भी मनुप्य ने 
ईद4र की खोज के लिए प्रयत्न किया है, तभी से निरन्तर अनुभव के ऊपर 
अवलम्बित है। यदि यह सत्य नही है, तो योग मे भी कोई सत्य नही है, न योग 
की कोई आवश्यकता ही है। परन्तु यदि यह सत्य है, तो उसी आधार पर, उसी 
वृह्त्तर चैतन्य की आवश्यकता के दृष्टिकोण से हम यह देख सकते है कि आध्या- 
त्मिक जीवन के लिए सन्देह की कोई उपयोगिता है, या नहीं ” आध्यात्मिक 
जिज्ञासु से किसी भी वस्तु-विशेष मे या प्रत्येक वस्तु मे विश्वास की माँग नही की 
जाती। इस प्रकार की अविवेकपूर्ण व दुबंल सहज विश्वासशीलता न केवल 
अबोद्धिक होगी, अपितु सर्वथा अनाध्यात्मिक भी होगी। आध्यात्मिक जीवन के 
प्रत्येक क्षण मे जब तक उसे निरन्तर सावधान रहने की आवश्यकता है, ताकि वह 
वास्तविक आध्यात्मिक सत्य और उसक़्ी प्रतीयमान आत्यात्मिक नकल में भेद कर 
सके अथवा मन व प्राणिक इच्छाओ द्वारा आध्यात्मिक सत्य के रूप मे उपस्थित 
किये गये जाली सिक्‍को से बच सके ! ईश्वरीय सत्यो तथा आसुरी अतूतो के बीच 
भेद करने की क्षमता योग के लिए परम आवश्यक है। प्रदन यह है कि क्या 
यह कार्य सन्देह के निषेधात्मक व विनाशात्मक उपाय द्वारा उत्कृष्ट रूप में 
सम्पादित किया जा सकता है, जो प्राय मिथ्या का हनन कर देता है, परन्तु साथ 
ही उसी निष्पक्ष प्रहार के साथ सत्य को भी रद कर देता है ” अथवा कोई अन्य 
ऐसी सुस्पष्ट निर्माणात्मक सहायता देने मे समर्थ तथा उज्ज्वल प्रकाशयुक्त 
अन्वेषक शक्ति पायी जा सकती है जो अपने स्वाभाविक अज्ञान से अभिभूत न 
होकर सत्य व मिथ्यात्व पर समान रूप से सन्देह की तलवार से व इनकार के डण्डे 
से प्रहार न करती हो ? मानसिक विश्वासो मे विवेक का अभाव आध्यात्मिकता 
व योग की शिक्षा नही है, वह श्रद्धा जिसकी योग चर्चा करता है, वह एक स्थूल 
मानसिक विश्वास नही है, अपितु आत्मा का अपने अन्दर अवस्थित पथप्रदर्शंक 
प्रकाश मे विश्वास है, जो विश्वास तब तक कायम रहना आवश्यक है, जब तक 
कि वह प्रकाश उसे ज्ञान मे प्रविष्ट नही करा देता | 


--भ्री श्ररविन्द 
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गरु | 
* अनातोले फ्राम के दो मसख॒रे में निर्लज्ज हँसोड ब्रोतो ने पृज्यतीय पादरी 
फादर सीग मेजर के समक्ष परमात्मा को लक्ष्य करके इस प्रकार कटाक्ष किया 
पु 
हु “वा तो ईइवर बुराई को रोक देता यदि वह रोक सकता, परन्तु वह रोक न 
मका, भ्रथवा वह रोक सकता था परम्तु वह रोकना नहीं चाहता था, भ्रथवा न तो 
वह रोक सकता था न वह रोकना ही चाहता था, और या वह दोनो भ्र्थात्‌ 
रोकना भी चाहता था और रोक भी सकता था। यदि वह रोकना चाहता था 
परन्तु वैसा करने मे असमर्थ था तो वह नपुसक है, यदि वह रोक सकता था परन्तु 
रोकना नही चाहता था तो वह दुप्ट है। यदि वह न रोक सकता था, न रोकना 
चाहता था, तो वह नपुसक होने के साथ-साथ ही दुष्ट भी है, और यदि रोकने 
में भी मर्थ है, भौर रोकना भी चाहता है, तो पिता | वह ऐसा क्यो नही 
करता 7” 

मैं उसका यह व्यग्य इसलिए आ्रापके पास भेज रहा हूँ, क्योकि मैंने इसमे बडा 
रम लिया है, भौर आशा करता हूँ कि झ्राप भी लेगे गौर इसका उचित निरा- 
करण भी करेगे। 

-+दिलीप 


दिलीप, 

अनातोले फ्रास के व्यग्य हमेशा ही मनोरजक होते है, चाहे वह ईश्वर या 
इंसाई मत के विरुद्ध कटाक्ष करे, भ्रथवा वुद्धियुक्त मनुष्य नामधारी पशु या उसकी 
बुद्धि व व्यवहार की मूख्खताश्रो के प्रति । परन्तु मेरेविचार मे व्यग्योक्ति केस वर्ग मे 
जब अनातोले फ्रास की ईश्वर से भेट हुई, तव ईश्वर ने उसे अपनी दखलदाजी 
न करने का जो कारण प्रकट किया वह शायद तुमने नही सुना । मेरा रुपाल है-- 
मृत्यु से पूर्व फ्रास के मत-परिवर्तन के बावजूद उसकी ईदवर से यह भेट कार्ल 
मार्र्स के स्वर्ग मे नहीं हुई होगी। ऐसा सुनने मे श्राया है कि परमात्मा स्वयं 
चलकर उसके पास पहुचा श्ौर इस प्रकार कहा --भ्रनातोले, तुम्हारा वह व्यग्य 
वास्तव मे वडा सुन्दर है, परन्तु मेरी दखलदाजी न करने का एक विशेष कारण 
है । वृद्धि मेरे पास आयी और कहने छगी---“इधर देखो, तुम भ्रपनी सत्ता का दभ 
क्यों करते हो ? तुम जानते हो कि तुम न पहले कभी विद्यमान थे, न अब विद्यमान 
हो, भौर यदि तुम विद्यमान भी हो तो तुमने सृष्टि मे ऐसी गडवड मचा रखी है 
कि हम अव झ्ौर एक क्षण भी तुम्हे सहन नहीं कर सकते । एक वार तुम्हे कान 
पकडकर वाहर निकाल देने पर पृथ्वी पर सब स्वयं बिलकुल ठीक हो जाएगा, 
मेरी विज्ञान नामक कन्या व मैंने मिलकर यह तय कर लिया है। मनुष्य नामक 
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प्राणी जो सृष्टि का पिरताज है, शान के साथ अपना मस्तक ऊँचा करके स्वत- 
न्रता, समानत।, भ्रातृत्व व प्रजातत्त्र की स्थापना करेगा, वह किसी पर आ्ाश्चित 
न रहकर स्वयं सारी सृष्टि का एकच्छत्र मालिक बनेगा । प्रृथ्वी पर न कोई 
ईदवर होगा, न देवता होगे, न कोई पुरोहित व पादरी होगे, न धर्म होगा, न राजा 
होगे, न अत्याचार होगा, न गरीबी व दरिद्रता होगी, न किसी प्रकार की लडाई 
व भगडे होगे। उद्योग पृथ्वी को बहुतायत व समृद्धि से भरपूर कर देंगे, व्यापार 
कलह को मिटाने वाले अपने सुनहरे पश्नो को चारो दिशाश्रो मे फैला देगा, साबे- 
भोम शिक्षा अज्ञान का नाश कर देगी श्रौर किसी भी मनुष्य के मस्तिप्क मे मुखेता 
व प्रज्गान का कोई भ्रश न रहने पाएगा । मनुष्य सभ्य अनुशापसित, बुद्धिवादी, 
वेशानिक व बहुजाता होकर पर्याप्त सामग्री के आधार पर हमेशा सत्य परिणाम 
पर पहुँचा करेगा। वैज्ञानिको व विशेषज्ञों का सत्र बोलवाला होगा और वे 
मनुप्य जाति को पाथिव स्वर्ग तक पहुँचाने के लिए उसका नेतृत्व करेंगे । वह एक 
स्वंथा प्रूर्ण समाज होगा, जिसमे सुदृढ स्वास्थ्य रक्षा के लिए नियमो के ज्ञान 
तथा सुसगृद्ध औषधिविज्ञान की सहायता से सब मनुष्य स्वस्थ होगे, प्रत्येक कार्य 
बुद्धि द्वारा होगा । विज्ञान का यहाँ तक विकास होगा कि उसके निर्णय निश्रान्ति 
स्वेशक्तिमान्‌ व सर्वज्ञ होगे, जीवन की पहेली हल हो जाएगो, मनुष्यो की लोक- 
सभा कायम होगी, विश्वसध की स्थापना होगी, भौर वह सृष्टि-विकास, जिसकी 
मनुष्य प्रन्तिम सर्वोत्तम रचना है, और शानदार गौराग जाति मे जिसका चरमो- 
तक होता है, उससे एक मानवीय करुणा का स्रोत निकलकर पिछडी हुई काली, 
पीली व भूरी जातियो के भटके हुए भाइयो का उद्धार करेगा, और सर्वत्र शान्ति, 
वृद्धि, नियम व एकता का राज्य होगा ।” अनात्तोले | इसो प्रकार और भी बहुत- 
कुछ उसने कहा, और मै उपयुक्त चित्र की सुन्दर छवि व सरलता को देखकर 
अत्यन्त पुर श्रोर प्रभावित हुम्ना क्योकि मुझे कुछ भी करना-घरना न होगा, 
भर मैंने तत्काल भ्रपना कार्य छोड़कर सन्यास ग्रहण कर लिया। कारण, तुम 
जानते हो कि मैं सदा से ही सकोची प्रकृति का रहा हैँ, भौर हमेशा ही पर्दे के 
पीछे रहकर ही कायये करना पसन्द करता हूँ। परन्तु मैं यह क्या सुन रहा हूँ ? 
मुभे जो सूचना मिल रही है उससे पता लगता है कि बुद्धि ने विज्ञान का झ्राश्य 
लेकर भी भ्रपने वचन का पालन नही किया है। और यदि नही, तो क्यो नही 
किया ? क्या यह इसलिए है कि बहू ऐसा नही करना चाहती, या वह ऐसा नही 
कर सकती ? भ्रथवा यह इसलिए है कि वह ऐसा करना भी नहीं चाहती और 
न कर सकती है, प्लौर या यह इसलिए है कि वह करना भी चाहती है श्ौर कर 
भी सकती है परन्तु किसी कारण से उसने नही किया है ? और अनातोले ! मैं 
कहता हूँ कि राष्ट्र, उद्योगवाद, पूजीवाद भ्रादि उनकी सन्‍्तानों की एक विचित्र 
शवल दिखायी देती है, वे बहुत-कुछ उन भयकर दैत्यो के समान प्रतीत होते है जो 
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बुद्धि की समस्त शक्तियों व विज्ञान के समस्त शस्त्रास्न्रो व व्यूहर्चना से लैस है। 
यह स्पष्ट दिखायी देता है कि उनके शासन में भी मनुष्य-जाति राजाओ व पाद- 
रियो के शासन से अधिक स्वत्तन्त्र नही है। हुआ क्या है? या यह सभव है कि 
बुद्धि सर्वोच्च व निर््रान्त नही है, और उसने मुझसे भी कही अधिक गडबड मचा 
रखी है | |!” उनके परस्पर वार्त्तालाप की रिपोर्ट यहाँ समाप्त हो जाती है, तुम 
स्वय ही इसका मूल्य आँक सकते हो। मैंने जैसा अनातोले फ्रास से सुना है, उसी 
रूप में उसे यहाँ उद्धत कर दिया है, क्योकि मैं स्वय उस 'ईव्वर' से परिचित 
के “श्री अरविन्द 


गुरु || 

के आपने लिखा है कि शा की आत्मश्लाघा (ह्यगो की तरह) बुरी लगने वाली 
चीज नही है, क्योकि यह साथ ही मुस्कराते हुए आत्मपरिहास से भी पूर्ण है, यह 
एक ऐसा व्यग्य है जो जान-बूझ्कर की हुई आत्मप्रशसा के रूप मे अपने व समस्त 
ससार के ऊपर एकदम प्रहार करता है। यह आश्चर्यजनक बात है कि बहुत से 
आदमी शॉ के इस आत्महलाघा व आत्मप्रशसा के गुण को, जो उसका वास्तविक 
विनोद है, ग्रहण नही कर पाते । परन्तु फ्रैक हैरिस के शो के विरोध के बारे मे 
आपकी कया राय है ? 

उदाहरण के लिए उसने अपने पूर्व सहकर्मी व स्तुत्य साथी की अपनी मृत्यु 
के पश्चात्‌ प्रकाशित जीवनी मे लिखा है कि “आज से पचास वर्ष वाद विश्वकोष 
में लिखा होगा बर्ना्ड शॉ-रोदा द्वारा निभित आश्चर्यजनक प्रस्तर मृति, अन्यथा 
सर्वेथा अज्ञात ।” एक और वात, वेल्स की सम्मति जो उसने माँ की सोवियत रूस 
के प्रति देवोपम श्रद्धा पर अपने ब्राडकास्ट मे प्रकट की थी कि "वे शा के व्याख्यान 
केवल उसके सुन्दर व भाश्वयंजनक भग्नेजी उच्चारण के लिए ही सुनते थे, इसके 
अतिरिक्त और किसी प्रयोजन से उसे कौन सुनता था ?” 


-+दिलीप 


दिलीप, 

मेरा सम्मति भे हैरिस की शा सम्बन्धी आलोचना को किसी गभीर रूप मे 
प्रहण नही किया जा सकता ठीक उसी तरह जैसे वेल्स का यह विनोद कि उसके 
अन्दर अग्रेजी उच्चारण की विशेषता के अतिरिक्त और कोई आकर्षक वस्तु नही 
है। वेल्स, चेस्टटंन, शाँ व अन्य लेखक एक-दूसरे पर प्राचीन कलकत्ते के काबिवालो 
(प्रतिदवन्द्ी वाजाह कवियों) की तरह वार करते है, यद्यपि उनके शस्त्र उनकी 
अपेक्षा अधिक शिष्ट व उन्नत है और उनके विनोदपूर्ण आक्रमणो को तुम उनकी 
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दृढ़ सम्मति नहीं कह सकते, भौर यदि तुम ऐसा करते हो तो तुम सुन्दर विनोदो 
को गंभीर निरथंकता मे परिणत कर देते हो। इस बात पर गौर करो कि इन 
झ्राक्रमणो में उनका तरीका, भाषा की शैली, श्ौर बुद्धि-चातुर्य की प्रणाली कुछ 
वैयक्तिक परिवतंतो के साथ शॉ से ही उधार ली हुई हे । कारण, इस भ्रकार का 
व्यग्य-विनोद जो पवन के समान हलका श्रौर भ्रसिधारा के समान तीढण है, 
परिहासमय चुटकुलो और विरोधाभास से पूण्ं है, प्राय दिखावटी गभीरता व 
सम्य भ्रतिशयोक्तियो से सुवासित है, और जो हास्य के साथ ही चोद करने वाला 
भी है, उसका मूल स्रोत श्रग्रेजी साहित्य नही है, यह शा भौर वाइल्ड इन दो 
ग्रायरिश व्यक्तियों द्वारा ही अग्रेजी साहित्य में लाया गया है। हैरिस की रोदा 
मूर्ति सम्बन्धी श्रालोचना व वेल्स का कटाक्ष दोनो ही शेवियन शैली पर ही किये 
गए है, वे श्रपने गुद पर उसके ही व्यग्य-शस्त्र से आक्रमण करके अपने चातुर्य का 
प्रदर्शन कर रहे है। शाँ की साहित्यिक रुयाति के बारे मे हैरिस का कटाक्ष गभीर 
भी हो सकता है, क्योकि उसके भ्रन्दर एक भन्धकारपूर्ण व प्रचण्ड पशुता विद्यमान 
थी जिससे ऐसी सभावना हो सकती है, परन्तु उसका मुझुय उद्दं श्य उस जमाने के 
महापुरुष पर चातुरीपूर्ण प्रबल आक्रमण करके अपनो ख्याति को ही चिरस्थायी 
बनाना था। शा ने इस बात को अच्छी तरह जानते हुए कि वह क्‍या लिखेगा, 
स्वय ही अपने समालोचक को भालोचना की सामग्री प्रदान की थी झ्ौर अपनी 
ख्याति पर इस निन्‍्दक झ्राक्रमण को स्वय ही प्रकाशित भी किया था, जोकि 
श्रायरिश जाति के स्वभाव के स्वथा अनुकूल कार्य है, जिसमे वीरता और विचित्र- 
विनोद दोनो का ही एक साथ समावेश है। मेरे खयाल मे लेखक के अतिरिक्त 
मनुष्य के रूप भे हैरिस शा के बारे मे बहुत कम जानकारी रखता था, एक भ्रभ्रेज 
मे भ्रायरिश चरित्र भर झायरिश हास्य रस को समभने की क्षमता का साधारण- 
तया अ्रभाव होता है, क्योकि यह उसकी प्रकृति से सर्वथा भिन्‍न है और शॉ सवतो- 
भावेन भ्रायरिश है, उसके अन्दर कुछ भी भ्रग्रेजपता नहीं है, सिवाय इसके कि 
वह अग्रेजी भाषा मे लिखता है और उस भाषा को भी उसने आयरिश सरलता, 
प्रवाह, तीक्ष्णता व स्पष्टत्ता मे परिवर्तित कर दिया है। अलबत्ता वाइल्ड की तरह 
उसने इसमे झायरिश कविता व रग का समावेक्ष नहीं किया है। शो की गभी- 
रेता व उसका हास्य रस, वास्तविक गभीरता व नकली गभीरता एक-दूसरे मे इस 
भकार धुल-मित्र जाती है, कि उनका पृथवकरण प्रसभव हो जाता है। यह शैली 
रैगेहूप से श्रायरिश है, क्योंकि पूर्ण गम्भीर होते हुए भी विनोद की भाषा का 
प्रयोग तथा श्रत्यन्त गम्भीरता का प्रदर्शन करते हुए पूर्ण मजाकिया परिहास करना 
_ह जन्मजात भ्ायरिश प्रकृति है और भ्रग्रेज जनता को इसके कारण इतना हैरान 
व परेशान होना पडा है कि वह काफी समय तक यह निश्चय ही नही कर पाई 
कि वह उसे किस रोशनी में ले। प्रारम्भ मे उन्हो ने उसे एक विदृषक समझा, जो 
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टोपी और घटी के साथ नाचता है और उसके वाद एक नये प्रकार का मखौल 
उडानेवाला यहूदी पैगम्बर व कट्टर सुधारक समझा | लेकिन यह कहने की 
प्रावश्यकता नहीं कि उनकी यह दोनों ही धारणाएँ सर्वेथा अ्रान्तिमुलक थी। 
झ्रायरिज्ञ व्यक्ति एक तरफ भपने प्राणिक पहलू मे भावुक, कल्पनाशील, प्रेमास्पद, 
व भ्रत्यन्त तरगी तथा जोशीला होता है, वह कविता व प्रभावशाली व्यक्तित्व के 
लिए सदा उद्यत रहता है, क्रोध व दुख से प्रेरित होकर श्राक्रमण व वीरतापूर्ण 
जोश से भर उठता है, हसरत-भरे स्वप्न देखता है भौर तीकण व मुक्तहस्त परि- 
हास करने के लिए सदा तैयार रहता है। भौर दूसरी तरफ वह तीक्ष्ण बुद्धि वाला, 
निर्माणात्मक स्पष्ट वक्‍ता तथा उथली व घुधली भावुकता व गम्भीर छप्नता से 
घुणा करने वाला है भौर भ्रपने भ्रन्दर उनकी प्रतीति से वचने के लिए पग-पग पर 
व्यग्य व परिहास का आवरण धारण करता है, यह विनोदप्रियता उसके लिए 
झावरण व कवच का कार्य करती है। मुलत॒ उसके भ्रन्दर किसी आदर्श के लिए 
कठियस की तरह अ्रथाह खाई मे कूद पडने का साहस होता है, वह भरादशंवादी 
होता है, डान कियोठे की भाँति समयानुसार श्रपने स्वप्नो की पूर्ति के लिए लडने 
को उद्यत रहता है, वह उच्च ग्रादर्शो की स्थापना के लिए सघर्ष करनेवाला एक 
लापरवाह, विद्रोही, परन्तु प्राय चतुर व सफल साहसिक होता है। शा के अन्दर 
यह सभी गुण विद्यमान है भ्ौर साथ ही शान्त बुद्धि की स्पष्टता भी विद्यमान है-- 
जो आयरिश चरित्र की एक श्रौर विशेषता है। परन्तु जिसका प्रयोग इस प्रकार 
नही किया जाता, कि वह इस्त सव पर प्रभुत्व कायम कर ले व इसकी तीव्रता को 
मन्द कर दे भौर इसमे सन्तुलन व समता कायम कर दे, उसके अन्दर समस्वप्ता 
ले आये | इसके परिणामस्वरूप, चमकीली व सयत अग्निशिसा की एक ऐसी 
प्रशान्त लौ है जो ऊपर खेलती है, तथा जिस पर आक्रमण करती है भ्ौर 
जिसे नष्ट करती है, उसे ही अपने तीन्न झ्रालोक द्वारा श्रालोकित कर देती है और 
जिस प्रकार से वह उसे प्रकाशित करती है उसी से वह उसे विनष्ट कर देती है। 
उग्रता से नही, अपितु सफाई से काटती हुई एक काटनेवाले विनोद के साथ, जो 
कि आक्रामक श्रौर धातक होता है। व्यग्य-परिहास का आडम्बर श्राक्रमण को 
ढक देता है और अपने विरोधी को बचाव के लिए श्रसावधान कर देता है । यही 
कारण है कि अग्रेज्ञ मनोवृत्ति ज्ञँ को कभी भी ठीक तरह से नही समभ पाई 
पर फिर भी शा ने उस पर पूरी तरह काबू पा लिया है झोर उसकी व्यापारो- 
न्मुख़ कट्टर घाभिक नैतिकता तथा प्राचीन रढियो के दुर्भेध कवच को और रानी 
विक्टोरिया के जमाने के लोगो की अपने-प्रापको पुण्यात्मा समभने भर अपने 
जीवन के ढग को सबसे उत्तम समभने की प्रवृत्ति को शॉ व उसके साथियों ने 
व्यग्य के प्रहारों से नप्ट-भ्रष्ट कर दिया है। कोई भी व्यक्ति जो विक्टोरिया-युग 
के इग्लैण्ड की जानता है श्रोर आज के इग्लंण्ड से उसकी तुलना करता है, स्पष्ट 
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रूप से इस परिवर्तन को देख सकता है भौर उससे प्रभावित हुए बिना नही रह 
सकता और इस परिवर्तत को लाने व सभव बनाने मे शा के प्रयत्न को किसी 
प्रकार भी अ्स्वीकार नहीं किया जा सकता। इसीलिए मैं उसे विनाशकारी 
(किसी जाहिरा महान्‌ प्रापत्ति के भ्रथ॑ मे तही) कहकर पुकारता हूँ, क्योकि यह 
एक शान्त परन्तु तीक्षण रूप का विनाश है। उसने इन सब रूढियो की उपज को 
व्यग्य, कटाक्ष और विनोदपूर्ण तीज गम्भीरता की दरॉती से बडी सरलता के साथ 
काटकर जमीन पर डाल दिया है । उसकी इस व्यग्य-गम्भीरता को हम प्रभाव- 
कारी कहते है, परन्तु इसके परिणाम इतने भयानक परिवर्तन लाने वाले है कि 
उन्हे केवल प्रभावकारी ही नही कहा जा सकता। 
शा को जहाँ तक मैंने समझा है, उसका ठीक चित्र इसी प्रकार है, और मेरे 
विचार से मेरे अन्दाज़ में कोई विशेष गलती भी नही है। हम शान्तिवाद, समाज- 
वाद और अन्य इसी प्रकार के विष्यो पर उसकी सचाई के बारे मे कोई शिकायत 
नही कर सकते, यह केवल वह बाह्य रूप है, जिसमे वह भपने उन स्वप्नो को 
जिनके लिए वह संघर्ष करता है, मुर्तं रूप देता है। उसकी भ्रायरिश प्रकृति उसे 
ऐसा करने के लिए विवश करती है। भ्रज्ञान व अव्यवस्था, यह शा के लिए हौवा 
है, एक ऐसी मानवता जो प्राणिक भ्रमो, मिथ्या कल्पनाओो व धोखेबाजियो से मुक्त 
हो, जो बुद्धि व तक के भ्राघार पर जीवन-शक्ति का सगठन करे और जो भूखता 
व प्रपव्यय को दूर करने का भरसक प्रयत्न करे, यही उसका प्रिय स्वन्न है। परन्तु 
उसका यह स्वप्न, जिस रूप मे वह उसे पूरा करना चाहता है, पुरा होना सम्भव 
नही है, क्योकि बृद्धि के भी भ्रपने भ्रम है और यद्यपि उसने अपने बौद्धिक रादशों 
की कद से बचने का पूर्ण प्रयत्न किया है व व्यग्य-आलोचनापूर्ण परिहास के मार्ग 
द्वारा उससे भाग निकलने की पूरी कोशिश की है परन्तु फिर भी वह उसमे आबद्ध 
हुए बिना नही रह सका । उसकी आत्मश्लाधा के बारे मे, मेरा ऐसा विचार है 
कि वह भ्रवश्य ही अपनी कदर करता था- और प्रत्येक सार्वजनिक योद्धा को 
एक कर्मक्षील व्यक्ति की तरह लड़ने अथवा कार्य करने के लिए इसकी आ्रावश्यकता 
होती है। यद्यपि सब नही, परल्तु उनमे से बहुत से भ्रपनी इस भ्रात्मइ्लाधा को 
विनज्ता के पढे के नीचे ढकने का प्रयत्त करते है, परन्तु इसके विपरीत शा ने 
इसे अमर्यादा व परिहास के उच्च शिखर पर पहुंचाने का मार्ग ग्रहण किया है। 
को है ध्यान भ्रपनी तरफे खीचने के लिए उसकी नीति का एक भअश है 
रे ही भ्पने ऊपर परिहास करने का एक तरीका है। इससे मेरा प्रभिप्राय 
परिहास हे है.-जिसमे कि मा बजा तरीके के विचित्र 
व अु श्रोताओं का परिहास कर सके | यह सर्वथा कद डी 
है कि शान्त व स्थिर स्वर मे फिजूल व भयुक्तियुक्त बातो का इस प्रकार वर्ण॑न करे 
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जैसे कि किसी गम्भीर सिद्धान्त का प्रतिपादन किया जा रहा हो, हात््यरस की 
आयरिश अतिशयोक्ति जिसे फ्रातीसी लोग ?॥00-४४॥५76 कहते हैं और 
उसकी आत्मप्रशसा की श्रतिशयोवितयाँ वास्तव मे इसी हास्य रस की गद्य से 
व्याप्त होती है। यदि उसकी शेक्सपीयर के साथ अपनी बेहूदा तुलना को मुसकान- 
शून्य शुष्क गम्भी रता के रूप मे ही लिया जाए, तो उसे या तो एक निबुद्धि गधा, 
अथवा विनोदशून्य गव॑ का दैत्य ही कहकर पुकारा जा सकता है, परल्तु वर्नाड माँ 
इन दोनो में से कोई भी नही है। 
साहित्य मे उसके स्थान के बारे मे मैंने अपनी सम्मति प्रकट कर दी है, परन्तु 
और भी स्पप्ट करने के लिए यह कहा जा सकता है कि मेरी राय मे एक वार 
रण-दुन्दुभि के शान्त हो जाने पर भौर युद्ध की भ्ग्नि बुक जानते पर भी साहित्य ने 
उसका स्थान बना रहेगा यद्यपि वहत बडा स्थान नहीं। उसने सामयिक सघर्षों 
की तरफ इतना अधिक ध्यान दिया है कि जिससे भविष्य मे शायद वह बहुत बड़े 
हिस्से पर दावा न कर सके । मेरे विचार मे उसके कुछ नाठक भी उच्चतर नाट- 
कीय गृणो की अपेक्षा अपने चुटकुले, व्यग्य, परिहास और निपुणता के लिए 
गोल्डस्मिथ, शैरीडन व वाइल्ड इन तीनो झ्ायरिश दाटककारो के समान ही 
चिरजीवी रहेगे। उप्तकी भूमिकाएँ भ्रपनी शैली व शक्ति के कारण जीवित रह 
सकती हैं, परन्तु यह कुछ निश्चित नही है। जो भी हो, उसके लेखो के विलुप्त हो 
जाने पर भी उसका व्यक्तित्व नही भुलाया जा सकता। अनातोले फ्रांस के साथ 
उसकी तुलना करना व्यर्थ है। उन दोनो के मन सर्वथा भिन्‍न है झौर वे दोनो 
सव्था ऐसे विभिन्‍न क्षेत्रों में विचरण करते हैं कि उनकी तुलना किसी प्रकार भी 
सम्भव नही है | 
“श्री प्ररविन्द 


दिलीप, 

। गो की शैली के अन्दर मैं एक प्रकार की झानन्ददायक विशेषता पाता हूँ 
आर इस बात के लिए शाँ का भत्यन्त कृतन हूँ कि उसकी लेखन-शैली अन्य 
लेखको से इतनी भिन्‍न है कि किसी समाचा रपत्र मे उसकी एक साधारण-सी मुला- 
कात का विवरण पढने में भी एक विशेष बौद्धिक आनन्द का अनुभव होता है। 
इस वात मे तो सन्देह का कोई स्थान ही नही हैं कि वह अपने युग के सबसे उत्क्ृप्ट 
मौलिक व्यक्षितयो मे से एक है। परन्तु मेरे विचार से उसमे जो कमी है, वह यह 
है, कि उसका मन रचनात्मक व निर्माणात्मक नही है। परन्तु कमज़कम कुछ क्षेत्रों 
मे उसकी आलोचना-शक्ति, विशेषत मनुष्यों व मनुप्य-जीवन के आलोचक के 
रूप मे अत्यन्त महान्‌ है और उस क्षेत्र मे हम एक शर्थ मे उसे निर्माणकर्ता भी 
वह सकते हैं, इस अथं मे कि उसने जीवन की आलोचना के लिए एक असाधारण 


श्री भ्ररविन्द २४१ 


प्रभावोत्पादक व जीवित शैली की सृष्टि की है। यह कोई नाटक नही है, परन्तु 
यह एक मौलिक व दृढ़ वस्तु है जो अपनी किस्म की एक ही चीज़ है--इसलिए 
उस सीमा तक मैं श्पने इस कथन को कि शाँ निर्माणकर्त्ता नहीं था, सशोधित 
कर देना चाहता हूँ । 

समय का रुख काफी देर तक उसकी सामर्थ्य व इच्छा-शक्ति के कारण 
उसके भ्रनुकुल रह चुकने के बाद, भ्रव उसके विरुद्ध जा रहा है, परन्तु फिर भी 
इस सत्य से कोई इनकार नहीं कर सकता कि वह अपने युग के अत्यन्त तीक्षण 
बुद्धि व शक्तिशाली मनुष्यों मे से है, उसमे वस्तुओं को एक नए रूप से देखने 
की मौलिक शक्ति है, जिसका शौर कोई मुकाबला नहीं कर सकता। उसका मन 
ऐसा भअन्तरभेंदी व सच्चा है, कि वह किसी भी बौद्धिक मत से बँधा नही रह सकता 
झ्ौर किसी संप्रदाय का कट्टर अनुयायी नहीं हो सकता। जब वह किसी 
वाद मे सशोधन करने वाली कोई चीज देखता है, तो चाहे वह वाद' वही 
क्यों न हो, जिसके वह स्वय पक्ष मे है, वह वैसा ही कह देता है । उससे आदर्श 
के कमजोर होने की कोई सभावना नहीं है, बल्कि इसके विपरीत वह उसे और 
ग्रधिक लचीला व क्रियात्मक बनाने मे सहायक हो सकता है। 


- श्री अरविन्द 


दिलीप, 

साधना मे मानवीय प्रेम के बारे मे पहले कुछ लिखना चाहता हूँ । झात्मा 
के प्रेम व भक्ति द्वारा ईश्वर की ओर प्रेरित होने के लिए उप्त प्रेम का भी 
ईव्वरीय होना झ्रावश्यक है । परन्तु चूँकि शुरू मे बाह्य भ्रभिव्यक्ति का साधन 
मानवीय प्रकृति ही है, इसलिए यह मानवीय प्रेम और भव्ति का ही रूप होता 
है। भौर ज्यो-ज्यो चेतन्य गभीर होता जाता है, उच्चतर होता है, व परिवर्तित 
होता है, त्यो-त्यो ही उसमे महृत्तर शाइवत प्रेम बढता है, भ्रौर यह स्पप्ट रूप से 
मानवीय प्रेम को ईइव रीय प्रेम के रूप मे परिवर्तित कर देता है ''। 

तुम उस समृद्ध मानवीय भ्रह-केन्द्रित या सवा पर जीवन का जिक्र करते 
हो, जिसे तुम व्यतीत कर सकते थे, भौर कहते हो--“पह सर्वेधा घुणित व 
दयनीय जीवन नहीं था, जैसाकि झाप भी स्वीकार करेगे [” सुनने में यह 
अत्यन्त चमकीला व सन्तोषप्रद मालूम देता है, जैसा कि तुम स्वय कहते हो । 
परन्तु इसमे सिवाय उन मनुष्यों के लिए जो बहुत साधारण व तुच्छ है और 
जिनके सामने अन्य कोई उच्च आदसो नही है । कोई वास्तविक व चरम सन्तोष 
नही है, भौर वे मनुष्य भी वास्तव मे सन्तुष्ट व सुखी नहीं हो पाते, भर अन्त 
में यह उन्हे थकाने व उवानेवाला महसूस होने लगता है। शोक, दुख, बीमारी 
लडाई-भंगडे, निराशा, भ्रम-निवृत्ति व श्रन्य अनेक प्रकार के मानवीय कष्ट इसकी 


श्ष्र महापुरुषों के साथ 


चमक-दमक को नष्ट कर डालते है, और तब विनाश व मृत्यु के अतिरिक्त 
और कुछ नही दीखता । यही प्राणिक भरह-केन्द्रित जीवन है, जेसाकि युग-युगान्तर 
से मानव ने इसे पाया है, और फिर भी तुम्हारी प्राणिक सत्ता का यह भश इसी 
के लिए हसरत रखता है ? जब तुम केवल मानवीय चैतत्य की वाछनीयता पर 
इतना बल देते हो, तो यह वात तुम्हारी दृष्टि से किस प्रकार ब्रोभल हो जाती 
है कि दुख-कप्ट ही इसका सूचक चिह्त है ” जब प्राण मानवीय चैतन्य से 
ईद्व रीय चंतन्य मे परिवरततंन का विरोध करता है तो वह भ्रपने दु ख,कष्ट व शोक- 
सताप के अधिकार की व उससे सम्बद्ध अन्य वस्तुओं की ही हिमायत करता है, 
यद्यपि बीच-बीच मे निस्सन्देह प्राशिक व क्षणिक रूप से कुछ प्राणिक व मानसिक 
सुख व तृप्तियो द्वारा उसे कुछ परिवतंत व विश्वान्ति का प्रनुभव हो जाता है। 
जहाँ तक तुम्हारा सम्बन्ध है, पहले से ही यह तुम्हे नीरस प्रतीत होने लगा था 
भौर इसीलिए तुम इससे विमुख हो गये । निस्सन्देह उस्त जीवन में भी बुद्धि व 
कलात्मक रचना के आनन्दों की अनुभूति थी, परन्तु एक व्यक्ति केवल कलाकार 
ही नही हो सकता, उसके साथ बाह्यवर्ती निम्नतर प्राणिक अश भी है, और 
कुछ अपवाद-स्व॒ रूप व्यक्तियो को छोडकर प्राय सब मे साधारणतया वही भ्रश 
प्रबल व शक्तिशाली होता है। परन्तु तुम्हारे भ्रन्दर वह कौन वस्तु थी, जो 
अ्रसन्तोष का अनुभव करती थी? सबसे प्रथम यह तुम्हारे प्रन्दर श्रवस्थित 
आत्मा थी, और इसके हारा उच्चतर मन व उच्चतर प्राण था। * 

मानवीय प्राणिक चेतन्य सदा ही इन दो भ्रुवों के बीच घूमता रहा है। 
साधारण जीवन जो कि सन्तुष्ट नही कर सकता प्रौर इससे परागमुख होकर 
तामस जीवन के हल की तरफ णाता है। भारत ने इन दोनो विरोधी स्थितियों 
का पूरा भ्रनुभव लिया है। यूरोप पूर्ण परीक्षण के बाद एक बार फिर इस प्रणिक 
अह-केन्द्रित जीवन की विफलता का श्रनुभव करने लगा है *। 

यदि मनुष्य मे ईइवर-प्राप्ति के लिए सच्ची लगन है, तो उसका तात्कालिक 
प्रेरक भाव, जो उसके प्राण व मन को उस तरफ घकेल रहा है, चाहे जो भी 
क्यो न हो, वह भअन्तत उसे ईश्वरोपलब्धि तक पहुँचा देगा। हमारे अन्दर भव- 
स्थित आत्मा में ईश्वर-भ्राप्ति के छिए एक भ्रहैतुकी अ्रभीप्सा विद्यमान है, इसके 
लिए कोई हेतु या विशेष प्रेरक भाव केवल एक प्रेरणा ही है, जिसे कि वह अपने 
मत व श्रांण की तन्‍्तरिक प्रेरणा का अनुसरण करने के लिए प्रयुक्त करता है। 


१ श्री अरविन्द उन प्रवृत्तियो को निम्नतर प्राणिक प्रवृत्तियों के नाम से 
पुकारते है, जो इच्छाओं, वासनाओ व अह बुद्धि से उत्तन्‍्न होती हैं, 
और वे भ्रवृत्तियाँ जो सृजनात्मक कार्यो, वीरता, शौयें व उदारता के 
लिए भ्रेरणा देती है, उन्हें 'उच्चत्तर प्राणिक प्रवृ त्ति' कहकर पुका रते है। 
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यदि मन और प्राण ईव्चर के प्रति आत्म के अहैतुक प्रेम को अनुभव व स्वीकार 
करने हैं, तव सावना पूर्ण नक्तियाती हो जाती है और बहुत-सी कठ्नाइ्याँ हर 
बिक भी 








हो जाती हैं, परन्तु यदि वे ऐसा नहीं करते, तत्र भी वे जो छुछ श्राप्त करना 
चाहते हैं, उसे 


सीना का अनुभव व उसका उल्लंघन भी करने लगेंगे--मैं कह सकता हूं कि 
आनन्द-रहित ईव्वर की कह्मना निरयंक है, जो सिर्फ मत के अज्ञात को 





उपन है। राघा का प्रेम की ऐसी वन्तु पर आवारित नहीं है, इसका सीधा- 
सादा श्र यही है कि ईव्चर-प्राप्ति के नाग ने चाहे जो भी कठिताइयाँ झावें-- 
सुख या दु ल. था विरह, और कप्टों की अवधि चाहे कितनी ही लम्बी 


० 
५ 
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परन्तु रावा-प्रम विचलित नही होता, और प्रेम के उत्क्ृप्ट लक्ष्य के 
प्रति अपनी श्रद्धा व निव्च॒य को ध्रुव की तरह अठल बनाये रखता है। 

लेक्नि अन्तत यह आनन्द कण्य वस्तु है? मन इनमे एक सुखद मनोवैज्ञानिक 
ल्थिति के अतिरिक्त और कुछ नही देख सकता--परन्तु यदि वह केवल इतना ही 
है, तो भवत व योगी जन जिस भावावेश का अनुभव करते हैं, वह यह नहीं हो 
सकक्‍ता। जब तुन्हारे अन्दर आनन्द का प्रवेश होता है, तो एक प्रकार से ईव्वर 
ही तुम्हारे अन्दर प्रदिष्ट होता है, ठीक इसी प्रकार जैसे कि जव तुम्हारे भ्रन्दर 
शांति वह आती है, तब भी वह ईच्वर ही तुम्हे आक्रान्त करता है, श्रण्वा जब 
प्रकाश नुम्हे भ्ााप्लावित करता है, तव भी वह ईव्वरीय आलोक ही तुम्हे चारो 
ओर ने घेर रहा होता है। निस्‍्नदेह ईव्वर इससे वबह्‌त अधिक है, और उसमे 


अनेक अन्य बातो का समावेश है, और इन सवके अतिरिक्त वह एक सर्वव्यापक 














जगन्माता हैं। परनु आनन्द के द्वारा तुम आनन्दमय कृष्ण का भी दर्गव कर 
सकते हो, क्योंक्ति आनन्द ही कृष्ण का यृक्ष्म गर्रार रीर व सत्ता है, घान्ति के द्वारा 
शांतिमय जिव का सालात्कार कर सकते हो, प्रकाण मे व मुक्ति देने वाले ज्ञान 
मे, प्रेम में और पूर्ण करने वाली व ऊपर उठाने वाली जव्ति मे तुम दिव्य माता 
के दर्शन कर सकते हो। यही वह शनुभूति है जिससे भच्तोव योगियों के 
अनुभव अन्छण्ड आनन्दमय हो जाते है, और इसके द्वारा वे विरह और दुःख की 
कालरात्रि नो यूतमता से व्यतीत कर सकते हैं जब इस प्रकार आत्म-साक्षात्तार 
होने लगता है, तो यह क्षणिक्ष व लघु है आदन्‍्द को भी एक ऐसी शक्ति व मूल्य 
प्रदान कर देता है, जो भन्यणा सर्वथा असंभव है, और इसके द्वारा स्वयं आनन्द 
ने नी ज््णगी होने व धुन: लौटने तथा तमृद्ध होने की उढ़ती हुई जक्ति आ 
जाती है । 
मैं समेत के ब्राल्तेपो बता ठीक-ठीक उत्तर नहीं दे सकता क्योंकि ईसाइयो 

दो गो तरह पक अर बे नही दे सकता। दयोंकि ईसाइयो 
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कोई वाह्य सर्वशक्तिमान सत्ता है, जिसने ससार को उत्पन्न किया है, भौर एक 
निरकुश राजा की तरह इसका शासन करती है। मेरी तीस वर्ष की साधना का 
मेरा अनुभव व दर्शन इस कल्पना का खण्डन करते है। सब नास्तिको के आक्षेप 
उपयु वत कल्पना को ही लक्ष्य करके किये गए है, यूरोप मे नास्तिकवाद एक उथले 
ओछे स्थूल धर्मवाद व इससे संबंधित साधारण जन प्रचलित, भ्रनुपयुक्त झौर 
यूक्ति-शुन्य कटूटर घामिक स्थापनाओं के विरुद्ध एक वैसी ही उथली व श्रोछी 
प्रतिक्रिया मात्र है। परन्तु जब मै ईब्वरीय इच्छा (सकल्प) की चर्चा करता हूं, 
तो उससे मेरा भर्थ इससे कुछ भिन्‍न होता है। मेरा भ्रभिप्राय उत्त श्वित से है, 
जो इस भ्रज्ञानमय विकासशील जगत्‌ मे उतरी है, भौर वस्तुओ के पीछे अवस्थित 
होकर, भ्न्धकार को अपने ५१रकाश से धीरे-धीरे दुर कर रही है, अज्ञानमय ससार 
की परिस्थितियों मे वस्तुओं को यथासभव उत्कृष्टतम की तरफ ले जा रही है, भौर 
श्रन्तत इसे महत्तर ईश्वरीय शक्रित के अवतरण तक पहुँचाती है। वह ऐसी 
सर्वशक्तिमत्ता नही होगी, जो कही रुकी हुई हो भौर वर्तमान ससार के नियमो 
से सीमित हो, परन्तु यह पूर्णतया क्रियाशील होगी भौर इसलिए प्रकाश, शान्ति 
समस्वरता, प्रसन्नता, प्रेम, सौन्दर्य श्लौर भ्रानन्‍्द के राज्य को स्थापित करेगी, 
परन्तु यह (ईश्वरीय सकलप ) तभी व्यक्त होता है, जबकि मनुष्य भ्रज्ञान के 
राज्य मे से निकल कर प्रकाश के राज्य में विकसित होता है, ओर इसका दखल 
प्राय कितना ही झराइचर्यजनक होने पर भी यह एक मतमानी इच्छा तही है, 
अपितु यह उन्नति मे सहायक है और एक ऐसा प्रकाश है, जो मार्गप्रदर्शन करता है 
भ्रौर भ्रन्त मे मुक्ति प्रदान करता है। यदि हम ससार के तथ्यों को उनके वर्तमान 
स्वरूप में देखे भर आध्यात्मिक अनुभवों पर गौर करे, जिनमे से किसी की भी 
उपेक्षा नही की जा सकती, व किसी की सत्ता से इनकार नही किया जा सकता, तो 
मेरी समभ में नहीं आता कि इसके सिवाय ईश्वर और क्या वस्तु हो सकता है। 
थह ईइवर भले ही हमे प्राय भ्रन्धकार मे से ले जावे, क्योकि अ्रन्धकार ही हमारे 
प्रन्दर है श्रोर हमारे चारो तरफ भी विद्यमान है, परन्तु इसमे हमे तनिक भी 
सन्देह नही करना चाहिए कि वह हमे प्रकाश की तरफ ही ले जा रहा है भ्रन्य 
किसी वस्तु की भ्ोर नही । 


- श्री भ्ररविन्द 

गुरु | 
कृष्ण प्रेम, जिनके पत्र मैं भेज रहा हूँ, मेरे घनिष्ठ मित्र हैं। उनका सक्षिप्त 
परिचय इस प्रकार है वे एक उच्च घनी अग्रेज़ परिवार से है । उनका पहला 


नाम रोनलड निक्सन है। उन्होने कैम्द्रिज यूनिवर्सिटी से मनोविज्ञान व नीतिशास्त्र 
में ऑनर्स के सांध डिग्री प्राप्त की थी। दर्शनशास्त्र के सुयोग्य व गभीर विद्यार्थी 
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श्री अरविन्द २४५ 


के रूप मे प्रथम परिचरम में ही उतका वेदान्तशास्त्र से प्रेम हो गया, भौर उसी 
के कारण उन्होने भारत को भ्रपनी आध्यात्मिक मातृभूमि के रूप में स्वीकार 
कर लिया । प्रारम्भ में वह लखनऊ विश्वविद्यालय मे पग्रेज़ी के उपाध्याय पद पर 
नियुक्त होकर यहाँ भ्ाये, लेकिन थोड़े ही दित बाद पवित्र बनारस नगर के भ्राक- 
षृंण से आकइृष्ट होकर उन्होने उत्त लोभनीय मोटी तनस्वाह वाले पद को हिन्दू विश्व- 
विद्यालय के भ्रल्प वेतन वाले उपाध्याय पद के लिए त्याथ दिया। भ्रन्त मे उन्होंने 
वहाँ से भी त्यापत्र दे दिया और अपनी सारी कमाई व सचित घन पाई-पाई करके 
दान कर दिया, और झल्मोडा में एक निर्धन वैष्णव के रूप में झ्राश्नय लिया । 
भ्रव वे वही पर स्वत्यागी श्री माताजी की शरण मे एक छोटे से भ्राश्रम में तिवास 
करते है, जिन श्री माताजी ने भी श्रपता सब सासारिक वैभव परिवार, महल 
और सर्व॑स्व श्रीकृष्ण के चरणो में अप॑ण कर दिया है। वहाँ उन्होंने भ्रपता पुराता 
रोनल्ड नाम बदल कर. कृष्णप्रेम' रख लिया है। स 
--दिलीप 


२२ जनवरी, १९२७ 
लखनऊ 
प्रिय दिलीप, 


तुम एक बार फिर यूरोप-यात्रा पर जा रहे हो ? मेरी हादिक कामना है कि 
भाग्य तुम्हारा सहायक हो--मैं यह स्वीकार करता हूँ कि 'प्रादेश' (ईश्वरीय 
झ्राज्ञा) के बारे मे, जिसका कि श्री रामकृष्ण ने निर्देश किग्रा है, मेरे विचार 
स्पष्ट नही है। मुझे इस बात का निदचय नहीं होता कि कोई महानतम कार्य 
ग्रज्ञात रूप से नहीं किया जाता है, भ्रथवा वह केवल इसीलिए किया जाता है, 
क्योकि उसके कर्ता की उसे करने के लिए तीम्र इच्छा है। निस्‍्सन्‍्देह इस तीज 
इच्छा को ही 'भ्रादेश' कहा जा सकता है, परन्तु उस भ्रवस्था में क्या यह विवाद 
कुछ निरयेक-सा नही हो जाता ? अवद्य ही शली, वर्ड सवर्थ, ब्लेक झ्रादि बहुत 
से कवि एक प्रकार के आदेश का अनुभव करते थे, परन्तु शेक्सपीयर, बायरन, 
स्कॉट, चौसर आ्रादि ऐसे भी अनेक कवि है, जिनके बारे मे ऐसे किसी आदेश की 
कल्पना मे सन्देह है। वल्कि एक प्र्थ मे यह कल्पना खतरे से भी भरी हुई है 
(चाहे जिस क्षेत्र मे भी इसका प्रयोग क्यों न किया जाए) क्योकि यह मनुष्य के 
अहकार को, भौर--मैं कुछ कार्य विशेष कर रहा हूँ' इस भाव को तीत्र करठी 
है।भन्तत “किसी लक्ष्य विध्ेष के लिए कार्य करने वाले मतृष्य' को क्या हस 
मानवता की सवसेझ घिक उवानेवाली श्रेणी का व्यक्ति नही पाते, और हमारी 
सहज-बुद्धि क्या इस विपय मे सभवत सही नहीं है ? निस्सन्देह यह उत्तर दिया 
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जा सकता है कि “लक्ष्य-विशेष के लिए कोई कार्य करते वाले मनुष्य' से मेरा 
तात्पयं 'मिथ्या लक्ष्य' व 'मिथ्या आदेश' के लिए कार्य करने वाले मनुष्य से है *" 
परन्तु यह एक कठिन समस्या है. '। और फिर एक और प्रदव भी उपस्थित होता 
है कि क्या श्री रामकृष्ण का उपय क्त निर्देश ऐसे व्यक्ति के बारे मे नही है जो 
'दुसरो की सहायता करना' चाहता है, दूसरो को प्रभावित करना चाहता है भोर 
दूधरो की सेवा करना चाहता है ? परल्तु क्या एक महान कलाकार दूसरो से 
किसी प्रकार का कोई सम्बन्ध रखता है ? क्या वह कला की रचना केवल इसी- 
लिए नही करता कि वह ऐसा करने के लिए मजबूर है, ताकि जो उसके भ्रन्दर 
है उसे व्यक्त करके वह हल्का हो जाए? मैं इस बारे मे तुमसे सहमत हूँ कि 
प्राजजल हम कला की शक्ति को आवश्यकता से कही अ्रधिक मूल्य देने लगे है, 
श्रौर यह समभने लगे है कि कला भी एक प्रकार की साधना था आअआ्राध्यात्मिक 
दीक्षा है। परन्तु क्या वास्तव मे यह ऐसा ही है ? निस्सन्देह उत्कृष्ट कला किसी 
सीमा तक एक व्यक्ति को भ्रपने भ्रापसे बाहर ले जाती है भर उसे देश-काल व 
परिस्थिति के वन्धन से मुक्त कर देती है (यद्यपि शायद मृदु 4 प्रालकारिक रूप 
मे ही)। परन्तु ऐसा तो और भी अनेक मनोरजनो द्वारा सभव है, यदि उन्हें तीब्र 
प्रनुराग से अनुसरण किया जाए। यह निस्सन्देह ठीक है कि उचित प्रकार से 
अनुसरण करने पर प्राय सभी क्रियाएँ साधना का भ्रश बन सकती है। परन्तु यह 
सव कहने के वाद भी इस बात से इनकार नहीं किया जा सकता कि योग की 
साधना और कला की साधना मे भ्रन्तर है। तुम कहोगे कि कलाकार या कम-से- 
कम 36 कलाकार इस वात पर ज़ोर देते है कि कला भी साधना के रूप मे प्रयुक्त 
की जा सकती है। परन्तु इस कथन का उत्तर तो उसका विरोधी कथन ही है कि 
अत्येक वस्तु ही एक प्रकार की साधना है' ( उदाहरण के लिए कुरुक्षेत्र का युद्ध) । 
इमके उत्तर में कला-प्रेमी लोग दुखित स्वर मे यह कहेंगे कि कला हमारे जीवन 
को समृद्ध बनाती है। मैं इससे चकित हूँ। मैं कल्पना करता हूँ कि यह दावा करना 
कठिन न होगा कि कला आध्यात्मिक जीवन की स्थामापन्‍्न है। उसकी प्रतिनिधि 
है। वेकन के शब्दी मे “वस्तुओं के वाह्य रूप मत के रग मे रंगे जाते हैं ।' शैली ने 
कविता का लक्षण इस प्रकार किया, 'सर्वो्तम व प्रसन्‍्ततम मनो के सर्वोत्तम व 
प्रसत्ततम क्षणों का चित्रण ही कविता है।” यह कोई बुरी परिभाषा नहीं है। 
वल्कि बहुत-सी आडम्बरपूर्ण परिभाषाओं से कही बेहतर है। परन्तु क्या कोई 
गभ्भी रतापूवंक यह कह सकता है कि ऐसे चित्रों का सग्रह साधना के तुल्य है ? 
क्या यह कुछ आदर्शवादियो के दुवल अन्तर्राष्ट्रीयाद की तरह ही स्वधा भ्रस्पष्ट 
नही है ? किसी समय मैं भी ऐसे ही अस्पष्ट आदवासनो मे विश्वास रखता था, 
परन्तु भ्रव मुझे यह सन्देह होने लगा है कि क्या यह सव वास्तव में ही सन्तोष- 
दायक है, जैसा कि इसके वारे में दावा किया जाता है ? जहाँ तक मेरा सम्बन्ध 
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है, यद्यपि मैं सब देशो के प्रति सहिष्णु हें पर मेरा वतन एक ही है और कहने मे 
यद्यपि यह कुछ विचित्र लगता है--वह इगलैण्ड नही भपितु भारत है। मेरी भ्रपनी 
यह धारण! है कि परम्परागत विचारों व लोकाचारो को सम्पत्ति जिससे किसी 
जाति व राष्ट्र का निर्माण होता है एक ऐसी मूल्यवान्‌ वस्तु है, कि जिसे कुर्वात 
करके लन्दन से लेकर योकोहामा तक समस्त ससार की परम्पराओ्ो की एक 
खिचड़ी नही बनाता चाहिए। यदि हम भ्रपने-आपकी केवल यूरोप तक ही सीमित 
रखें (कम-से-कम परिचमी यूरोप तक) तो वह इससे भिन्‍न बात है, क्योकि वहाँ 
के लोकाचार बहुत-कुछ झापस मे मिलने-जुलते है, परन्तु क्या इगलंण्ड व भारत 
को कैवल लोक-हित की भावना से बिना एक-दूसरे को सल्त हानि पहुँचाये, श्रापस 
में मिलाया जा सकता है? जब किसी जाति की परम्परायें नष्ट होती है तो वह 
जाति ही विनष्ट हो जाती है, और यदि वह ससार मे एक महान्‌ शक्ति के रूप 
मे विद्यमान भी रहती है, तो वह ऐसे निरथंक व्यक्तियों के एक समूह के भ्रति- 
रिक्त भ्रौर कुछ नही है, जो दृढतापूर्वक अपने घृणित उद्देश्यो की पूति कर रहे है। 
इतिहास एक प्रतीक है और वह प्रतीक जिस तथ्य की श्रोर निर्देश करता है, वह 
तथाकथित घटनाझ्रो के क्रम के साथ तुच्छतया चिपटे रहने की श्रणेक्षा लाखो दर्जे 
अधिक भृल्यवान्‌ है। मूल-सत्य सब जगह एक ही है भौर वह शाइवत तत्त्व है। 
जो कुछ उसे अभिव्यकत करने मे सहायक है, वही सत्य है श्रौर जो कुछ उसे ढक 


देता है, वही मिथ्या है, चाहे ससार-भर के सब मूर्ख मनुष्य मिलकर भी उसका 
क्यो न प्रतिपादन करे । 


तुम्हारा प्रीतिभाजन 


रोनल्ड 
(बाद मे क्ृष्णप्रेम) 


5८-११-२६ 
प्रलमोडा 
प्रिय दिलीप, 


के ने मुझे “मत के विकास द्वारा नित्य नवीन की खोज के बारे भे लिखा 
है”. जोकि मुझे (कला को साधना कहकर पुकारने के समान) एक इतनी भ्रस्पष्ट 
भावना प्रतीत होती है, जिससे कोई विशेष प्रयोजन सिद्ध नही हो सकता । इसके 
अतिरिक्त मैं जिस वस्तु की खोज करना चाहता हैं, वह “नित्य नवीन' नही है, 
परल्तु वहवे सनातन श्रीकृष्ण है, जो सदा एकरस रहने वाले है, जो कन्न थे, 


वही ग्राज है और वैसे ही कल रहेंगे, जो परिवर्तनों के बीच भी श्रपरिवते 
है, भौर भ्रपरिवर्ततशीलता मे भी जो परिवर्तित हो रहे है।" भ्रपरिवतंतशील 


श्धघ महापुरुषो के साथ 


दिलीप, मैं तुमसे स्वंथा सहमत हूँ, मैं उत लोगो से कभी भी सहमत नही हो 
सकता जो विज्ञान व कला (अथवा सामाजिक कार्यो) मे योग-साधना को देखने 
का दावा करते है।यह सब एक प्रकार के अ्रभ्यात व अनुशासन हो सकते हैं, 
परन्तु विज्ञानोपासक का बौद्धिक उत्साह व कलाकार का भावुक हर्षोन्माद, दोनो 
हो कायले की खान मे काम करने वाले श्रमिक के बहादुराना प्रयत्न, तथा विलासी 
के क्षणिक प्रेम की अपेक्षा योग के अधिक सच्निकट नही है। निस्सन्‍्देह सच्चे योगी 
भी इनका अनुसरण कर सकते है, परन्तु साधारणतया वे ऐसा नही करते और 
ये तभी वास्तविक यौगिक साधना कहला सकती है, जब कोई योगी इसी उहं रय 
से इनका अनुसरण करे, परन्तु ऐसा करने मे बडी कठिनाइयो का सामना करना 
पडता है। परन्तु चाहे ये साधना हो या व हो, लेकिन ये सब लीला के अश हैं, 
झौर लीला के जिस अ्श को जो कार्य सृष्टिकर्ता ने सौप दिया है, उसे वही कार्य 
करना चाहिए भौर इसलिए मैं उत्तकी या ईश्वरीय सृष्टि के किसी अश की भी 
कोई निन्‍दा या तिरस्कार नहीं करना चाहता। भ्रन्तत जैसा गीता मे कहा है-- 
“सदृश चेष्टते स्वस्या प्रकृतेज्ञनिवानपि”' अर्थात्‌ “हर कोई व्यक्ति, चाहे वह कैसा 
ही नानवान्‌ भी क्यों न हो, अपनी प्रकृति के झनुसार ही कार्य करता है।” मनुष्य 
जो कार्य करता है, उसका वह कार्य योग नही है, परन्तु उसके कार्यों के प्रति उसकी 
जो अनुभूति है, वही योग है, अ्रथवा झौौर भी भ्रधिक सचाई के साथ कहा जाय, 
तो उसके द्वारा जो कार्य सम्पादित किया जा रहा है, उसके बारे मे उसकी झनु- 
भूति ही योग है । 
मैं नही कह सकता कि किस भावना से प्रेरित होकर तुम्हे यह सब लिख 
डाला है, जबकि तुम्हारे लिए यह सब बाते इतनी स्पष्ट हो चुकी हैं कि उनका 
दोहराना निरर्थंक है। मेरे खयाल मे अपनी जाति व परिवार के व्यक्ति से विचार- 
विनिमय करने मे जो एक विशेष आनन्द की उपलब्धि होती है, उसी भावना ने 
मुझे इसके लिए प्रेरित किया है। 


प्रेमास्पद 
कृष्णप्रेम 


३ दिसम्बर १६२६ 
झलमोड़ा 
प्रिय दिलीप, 
गत पत्र मे विज्ञान व कला के बारे मे मेरी झालोचना के बारे मे तुम्हारी 
व्याख्या सर्वेथा उपयुक्त है । मेरे कथन का अ्रभिप्राय केवल इतना ही था कि ये 
सब वस्तुएँ अपने-आप मे योग के स्तर से सर्वथा भिन्‍न स्तर की वस्तुएँ है। पर्वत 


के 2... श्डे€ 
अर रादन्द 
५ 2 दिखाई 
३ आाणथ आओ: आओ होकर ए्क्त ड््ड्ले ८5 हा मर ब्नेई ब्चिय झन्तर र नहा दाह 
ऊजच शिखर पर खद्ड हाकर एव दत्त 5 हा3। ड 5 ्‌ 
ऊ ऊच गिचर पर खड हाकर ए दर हे 
|| 


कब 
च्ड 
ब्क़ेडः कह चका हूँ लीला के झन्य न तन्ह हे इनमें जे क्तसी 
चक दार कह चुका हूं, दिव्य लीला के अन्य अंचो को तन्ह ने इनन से कसा 











रू! 
णी| 
खपमन 
श 
ाा.। 
८ &| 
| 
9 
७ 
द् 
८ 
॥| 
दि. । 
है. हु 
ब्ण्म्न्नी 


् ० 


कं 
रथ लगेगी, प्रन्त यह ग्रनमव ब्लड ब्तंगान 
व्यक््या क्ले मे ढहुत देर लगेगी, परन्तु मैं यह अनुमद करता हू वि व्तनान 





मनोविन्नानगास्त्र का अन्तर्नानवाद ($प्रशुंटपंप्राज्ा।) निकद भव्प्य ने ही एक 
भौतिक्वाद 


लीव ढंग ते व्याल्या वी जाएगी कि थोड़े ही इसके झागे दिक पाएँगे । तयादि 
सम्भव है कि नरा विचार गलत हो और अभी वह सनय 
नैं क्रो अरविन्द के वैडविक को लिखे गये पत्र में दणित भगरतीण द पाच्चात्य 


हि 


दर्ननशास्त्र के भ्रन्तर को, जिसका उन्होंने जीवन के प्रति पाइचात्य व भारतीय 
































दृष्टिकोप का अत्यन्त सुन्दरता व स्पष्ठता के साथ भेद दिलते हुए निर्देश व्यि 
न पूर्ण रुप से ज्वीक्षार करता नह कि लिला [-] सन्पूर्ण न कम्ण० 
हैं; एृण ढप स स्वीक्षार करता है। उदाहरणत- उन्होंने लिखा है “सिन्पूर्ण दरो- 
पिमन दा्ंमिक घारधा यहाँ तक मम विचारको बीत हर फि। दम 
सन दान निक विचारधारा, यहाँ तक कि उन विचारको की भी, जो ईच्वर या 
परन ऋत्प उत्ता के अत्तित्व व स्वहू्प को सिद्ध करने और उत्तकी व्याल्ण करने 
ध्चे धष्पम एता 5 अआत्तत व सल्प का चिद्ध करत आर उच्च व्याल्य करन 
का प्रयत्त यम] अपनी मन अनडिड 2० परिणाम बन 2 ४० ब्रदोजटण आगे झ््् अचची 
क। नव कल हू चरता शला 9 पारणाम न दुद्ध के क्ष त्र छे आगे नहीं जाती। 
फ्स्न्त बद्धि अरम सत्य न आानते ० 5 झतमयथ रे 2. सडक सत्य न खोज ड्व्द््> जे 
ध्तु दुाद्ध ऋरस सत्य का जानते समय है, यह सत्य की खोज करने के तिए 
इवर-उवर भठ्कती है और उसकी आंशिल ऋतलक वो बभ्रहय कर सकती है 
और ्सज थम न उच्दतर का सालात्कार झ््द्ः न्गप्रयत्त का परन्त वह 
।९ उन्त्‌ जाइक्र पूृण्ठ सत्व का छालवात्कार करने वा प्रयत्त करती है, रन्तु वह 
पूर्णं न ली... लि नहीं ब्््ल पाती मन न जद उन्‍जल अञदीड पछ्ेच 
। पट उेस्तु का प्रहण नही कर पाती मन भी सत्य तक नहीं हुंच सकता, 
जी 2 व्यक्त ऋण ७ जि लिए फल गही («वी ... 2... जज जम ब्ध० 
वह उस झामव्यक्त करन के लिए केवल एक बह हुई तस्वीर णा कई चित्रों कय 
ः बना सकता है। इसलिए यूरोपियन विचार का प्रत्यक्ष या अप्रत्यक्ष 
मश्नण बना सकता है। इसलिए यूरोपियन विचार क्ा प्रत्यक्ष य अश्वत्यक्ष रूप 
से अनेयदाद बाद मे ही जाकर अन्त ह्लोता ह यदि ई के साथ अपर 
४ अनवताद महा जाकर अन्त होता है। वृद्धि यदि सचाई के साथ अपने झन्त 
तक पहुँचने का प्रयास हे >> _5 कर यही रिपोर्ड देनी पहच 
पत्र पहुंउत का ध्यास व्रता हु, तो उत्ते लौद कर यहा रिपोर्ट देनी पडता हैं-- 
पड ही जान ऐसी ब्गेई झन्तिम संत्य सत्ता ०५ 
ने हद जाति लटता, एंधा का अच्तिन संत्)े सत्ता अव्च्य है. होने का सन्भा- 
वना है. या अव्च्य होनी चाहिए, जो भेरो पहँक से परे है कौर दिदके ढा>े ३ 
सहाय ट  अव्ब्य हान च।॥हए, जास ह्त्न्स प्र है आर जेनके बारे जे 
ने सिद कल्पना मात्र कर सन्ती हैँ, चह चचा णतों उत्श्य जअ्ज्ेय है. अथवा 


२५० महापुरुषो के साथ 
मेरे द्वारा नही जानी जा सकती |” और यदि वृद्धि ने विकास के मार्ग पर चलते 
हुए उनके बारे में ऊपर से कुछ प्रकाश उपलब्ध किया हो तो वह यह भी कह 
मकती है--“मन से परे शायद कोई चैतन्य है क्योंकि उसकी भलक कभी-कभी 
मुझे दिसाई देती प्रतीत होती है भौर मै उससे सकेत भी पाती हूँ ।” यदि वह 
चंतन्य परम सत्ता के सम्पर्क में हैं, अथवा यदि यह स्वय ही उस दूरस्थ सत्ता 
का चैतन्य हे और तुम उस तक पहुँचने का कोई मार्ग खोज सकते हो, तभी यह 
ग्रजात वस्तु जानी जा सकती है, अन्यथा नही । 

'क्षेवल वृद्धि के द्वारा चरम सत्य की खोज के प्रयास का अ्रन्त या तो इस 
प्रकार के अनेयवाद मे होता है, ग्रथवा किसी बौद्धिकवाद या मन कल्पित 
सिद्धान्त में होता है। इस प्रकार के सैकडो वाद व सिद्धान्त मौजूद है, और सैकडो 
ही और भी हो सकते हैं, परन्तु कोई भी निशचयात्मक नही हो सकता | मन के 
लिए प्रत्येक वाद की भ्रपनी कीमत हो सकती है, और विभिन्‍न वाद अपने भिन्‍न- 
भिन्‍न परस्पर-विरोधी परिणामों के साथ समान शक्ति व योग्यता वाली बुद्धियो 
को समान रूप से प्रभावित करते रहने है। मानवीय मन को शिक्षित करने व 
उसके सन्मुख किसी ऐसी श्रश्तिम परम सत्ता का विचार उपस्थित करने मे 
जिप्तकी ओर इसका मुइना श्रावश्यक है, यह सब कल्पनात्मक प्रयास अपनी 
उपयोगिता रखता है परन्तु वौद्धिक तक केवल अस्पष्ट रूप से उक्त सत्ता की 
तरफ निर्देश करता है, भ्रथवा भ्रधेरे में इसे टटोलता प्रतीत होता है, श्रथवा इस 
ससार में इसकी अभिव्यक्ति के श्राशिक व परस्पर-विरोधी पहलुओ की शोर 
निर्देश करने की कोशिश करता है, वह न तो इसके श्रन्दर प्रवेश ही कर सकता 
है, न इसे जान ही सकता है । जब तक हम केवल वुद्धि के राज्य मे विचरण करते 
है, तव तक जिस वस्तु के बारे में हम विचार करते है, व जिसकी खोज में हम 
लगे हुए हैँ, उसके वारे में निष्पक्ष विचार, विचारों का, सव सभव विचारों का 
निरन्तर विकास व इस या उस दार्शनिक विश्वास, सम्मति व निरुचय का 
निर्माण, यही मव हम कर सकते है । किसी भी विस्तृत व लचीली वृद्धि के लिए 
सत्य की उस प्रकार निष्पक्ष खोज ही एकमात्र स्भव रुख है। परन्तु इस प्रकार 
जिस परिणाम पर भी पहुंचा जाएगा, वह केवल कल्पनात्मक ही होगा, इसका 
कोई ग्राध्यात्मिक मूल्य न होगा, जिस निर्णयात्मक अ्रनुभव व आध्यात्मिक 
निग्चय को हमारी आत्मा खोजने का प्रथत्त करती है वह यह नही दे सकती। 
यदि अ्रतिमौतिक ($79/9/॥9528]) सत्य पर पहुँचने के लिए वृद्धि ही हमारा 
सबसे अधिक विकमित साधन हैँ, और इसके प्रतिरिक्त भ्रन्य कोई उपाय नही है 
तब एक बुद्धिमत्तापूर्ण विशाल अजेयवाद ही हमारा अन्तिम रुख होना चाहिए । 
अभिव्यक्ति मे आने वाली वस्तुएं किसी सीमा तक जानी जा सकती है, परन्तु परम 
तत्व व जो वस्तु भी मन की पहुँच से परे है, वह मदा अज्ञात ही वनी रहेगी । 
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“यदि मन से परे कोई अन्य महत्तर चैतन्य विद्यमान है और उत्त चंतन्‍्य 
तक पहुँचना हमारे लिए समव है, तभी हम अन्तिम सत्ता को जान सकते 

उसमे प्रवेश कर सकते है| क्या वास्तव में ऐसा महत्तर चैतन्य है या नहीं, इसके 
बारे मे वौद्धिक कल्पना व तके हमे बहुत दूर तक नही ले जा सकते । 
हमे इसका श्रनुभव करने, उस तक पहुँचने इसके अन्दर प्रविष्द होने व निवास 
करने के मार्ग की खोज की आवध्यकता है। यदि हम इसमे सफल हो जाएँ, तो 
वौद्धिक कल्पना व तर्क बहुत गौण वस्तु हो जाती है, श्लौर उनकी आ्नावव्यक्ता ही 
नही रह जाती। इर्णनशास्‍्त्त, जो सत्य की वौद्धिक अभिव्यक्ति है, कायम रह 
सकता है, परन्तु वह इस महत्तरखोज और इसके उन अंशो को, जो मानसिक 
शब्दों मे प्रकट किये जा सकते है, उन मनुप्यो के सन्‍्मुख, जो मानसिक वुद्धि के क्षेत्र 
में विचरण करते है, प्रकट करने के साघन रुप में ही कायम रह सकता है । 

“इससे ब्रैंडले झ्रादि पाश्चात्य विचारको के वारे मे, जो वृद्धि द्वारा विचार 
से परे अन्य वस्तु की सत्ता तक पहुँचे है, अथवा ब्रैडल के समान जिन्होने उक्त 
सत्ता के वारे में अपने निर्णय ऐसे बन्दों मे प्रकट क्ए है, जो 'भ्ार्य के कुछ 
वाक्यो की व्याल्या की याद दिलाते है, उन सबके वारे में तुम्हारे प्रब्न का उत्तर 
मिल जाता है। यह विचार अपने-झाप मे कोई नया विचार नही है, यह इतना 
ही पुराना है, जितने वेद | भर इसी विचार को बौद्ध धर्म, ईसाई जेयवाद, छठ 
सूफीवाद मे दूसरे रूपो मे दोहराया गया है। चुरू-शुरू भे वौद्धिक विचार द्वारा 
इसकी झोज नही हुई, किन्तु आध्यात्मिक साधना मे निरत योगियो को ही इसका 
पता लगा था। जब ईसा से पूरे सातवी और पॉचवी शताब्दी के बीच कसी समय 
पूर्व व पब्चिम दोनो देशो में मनुष्यों ने शान को वौद्धिक रूप देना प्रारम्भ क्थि, 
तव पूर्व में यह सत्य जीवित बच सका, परन्तु पव्चिम मे, जहाँ दुद्धि को ही सत्य 
की खोज का एकमात्र सर्वोच्च साधन समझा जाने लगा, यह घीरे-बीरे विलुप्त 
हीन लगा । परल्तु वहाँ पर भी यह निरल्तर पुन. लौटने का प्रवत्त करता रहा है। 
नवीन प्लेटो-मतानुयायियो ने इसका पुनरुद्धार किया, शौर भव ऐसा प्रतीत होता 
हैं कि नव-हीगलवादियो व अन्य विचारक (उदाहरण के लिए हूस का झ्ास्पेन्सभी 
व एक-दो जमंन विचारक) इसी सत्य पर पहुंचते प्रतीत होते हैं । परन्तु फिर 
इसमे कुछ अन्तर है। 

पृव में भी, विभेषतत भारत मे, दार्गनिक विचारको ने पाब्चात्य विचारकों 
की भाँति दृढ्धि दवरा चरम सत्य के स्वरूप का निर्णय करने का प्रयत्न क्या है। 
परन्तु प्रथमत उन्होंने मानसिक विचार को सत्य की खोज के साधन के रूप में 
सबसे उत्हप्ट माधन नही माना है, उन्होंने हमेशा इसे गौण स्थान दिया है। इसके 
लिए उन्होंने आध्यात्मिक ग्न्तदृप्टि, दिव्य प्रकाश व श्राध्यात्विक श्रनुन्नठ को 
टी नदा प्रमुख स्थान दिया है, और कोई प्नी दौद्धिक परिणाम, जो इस उत्कृष्ट 


पु 


ह्ठी 
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श्रनुभूति के विरुद्ध जाता है, उसे असत्य व प्रप्रमाणिक ठहरा दिया जाता है। 
इसके भ्रतिरिकत दूरी वात यह भी है कि प्रत्येक दार्गेनिक विचारधारा ने क्रिसी- 
न-किसी ऐसी क्रियात्मक प्रगाली का ग्राश्रय लिया है जिससे वह उच्चतम चैतन्य 
की ग्रवस्था को प्राप्त कर सक्रे, इमनिए जब वह विचार से भी प्रारम्भ करता 
हैं, तव भी उसका लक्ष्य एक ऐसे चैतन्य क्री प्राप्ति है जो मानप्तिक विचार से 
परे है। दर्नशास्त्र का प्रत्येक प्रतत्तंक (व उप्तके भ्रनुपायी) दार्शनिक विचारक 
होने के साथ-साथ योगी भी हुम्रा है। जो व्यक्ति केवल दाशनिक विचारक मात्र 
हुए हैं, उनको उनके ज्ञान के लिए, प्रतिष्ठा होने पर भी, उन्हे सत्यान्वेषक के रूप 
में कभी मन्मान प्राप्त नही हुआ । और वे दा निक सम्प्रदाय जिनके पास आाध्या- 
त्मिक अनुभव के पर्याप्त नक्तिशाली साधन विद्यमान नहीं थे विवष्ठ हो गए 
और अ्रतीत की वस्तु वन गए, क्योकि आध्यात्मिक खोज व उपलब्धि के लिए वे 
पर्याप्त क्रियाशील नही थे । 

“परन्तु पदिचम मे सर्वथा इसके विपरीत हुआ । वहाँ विचार, वृद्धि व तक 
इन्हें ही उच्च से उच्च लक्ष्य समझा जाने लगा, दर्शनशास्त्र मे 'विचार' ही एक- 
मात्र सार वस्तु व सर्वोच्च लक्ष्य है। वौद्धिक चिन्तन व कल्पना द्वारा ही सत्य 
की खोज सभव है, भ्राध्यात्मिक अनुभवों को भी अपनी सत्यता प्रमाणित करते 
के लिए वृद्धि की परीक्षा मे सफल होना आवश्यक है--इस प्रकार उन्होने 
भारतीय स्थिति के ठीक विपरीत रुख धारण किया | यहाँ तक कि वे लोग भी, 
जो यह देखते हैं कि मानसिक विचार को भ्रतिक्रमण करने की आवश्यकता है और 
एक प्रतिमानस 'भ्रन्य सत्ता' को स्वीकार करते है, इस भावना से मुक्त होते नही 
प्रतीत होते कि मानसिक विचार के ऊध्वेकरण व रुपान्तर द्वारा ही उस सत्य पर 
पहुँचा जाए, और वह सत्य मानसिक सीमितता व ब्ज्ञान का स्थान ग्रहण कर 
ले । भर इसके अतिरिक्त पाच्चात्य विचार की क्रियाशीलता भी विनष्ट हो गईं 
हैं, यह वस्तुओं की कल्पना करने का प्रयत्न करता है, परन्तु भ्रनुभूति व उपलब्धि 
का नही । प्राचीन ग्रीक लोगो के विचारो में यह गतिशीलता विद्यमान थी, यद्यपि 
वह आध्यात्मिक श्रादर्शो की अपेक्षा नेतिक व सौन्दर्यात्मक आ्रा््झों के लिए ही 
भ्रधिकतर थी। श्र बाद में इसने भी विशुद्ध वौद्धिक व तार्किक रूप ही ग्रहण 
कर लिया तथा यह केवल बौद्धिक कल्पना मात्र शेष रह गया और इसमे किसी 
भी भआ्राध्यात्मिक परीक्षण, आ्राध्यात्मिक खोज व श्राध्यात्मिक परिवततेन द्वारा सत्य 
की प्राप्ति के क्रियात्मक मार्ग व साधनों का सर्वेथा अभाव हो गया। यदि यह्‌ 
अन्तर न होता तो तुम्दारे जैसे सत्य के खोजियो को मार्ग-प्रदर्गन व नेतृत्व के 
लिए यूं की ओर मुडने की आवच्यकता न होती, क्योकि बौद्धिक क्षेत्र में ग्ूरो- 
पियन विचारक भी पूर्वीय विद्वानों के समान ही समर्थ व शक्तिगाली है। यूरोप 
के मन की इस प्रति बुद्धिपरायणता ने बुद्धि के स्तर से परे ले जाने वाले, व जीवन 


श्री अरविन्द शेश्रे 


की बाह्य सत्ता से प्रन्तरवस्थित ग्रात्मा की तरफ ले जाने वाले इस आध्यात्मिक 
मार्ग को भुला दिया है। 
पर “बूँडले व जि केजो उद्धरण तुपने मुझे भेजे है, उनमे भी वृद्धि से 
भ्रगम्य वस्तु को जानने के लिए ही बुद्धि का प्रयास है, और उसके बारे मे बौद्धिक 
युक्तियुक्त व कल्पनात्मक निर्णय पर पहुँचने की चेष्टा है। पर वह इतनी गतिशील 
नहीं है कि जिस परिवतेन का वह वर्णन करना चाहती है, उसे कर सके । यदि 
ये लेखक इस विचार के अग्रोचर' के बारे मे मानसिक शब्दो मे किसी प्रमुभव 
का--चाहे वह मानसिक ही क्यो न हो या कोई आन्तरिक अनुभव हो, वर्णन कर 
रहे हो, तो वह व्यक्ति जो इस भ्रनुभव के लिए तैयार है उनके द्वारा प्रयुक्त की 
जाने वाली भाषा के परे मे से इसे भ्रनृभव कर सकता है, और भपने-आप भी 
उसी भ्नुभव के निकटतर पहुँच सकता है। श्रथवा यदि वे बौद्धिक निर्णय पर 
पहुँचने के बाद मार्ग पा जाने पर, भ्रथवा पहले से पाये गए भार्ग का अ्ननुसरण 
करके झ्ाध्यात्मिक भनुभव पर पहुँच जाते है, तव उनके विचार का ग्रनुसरण 
करके कोई भी व्यक्ति भ्रपने-आ्रापको उस परिवर्तन के लिए तैयार कर सकता है । 
परन्तु इस सब कठिन विचारधारा मे इस प्रकार की कोई वस्तु नही है । यह वृद्धि 
के क्षेत्र मे ही सीमित रहती है, भौर उस क्षेत्र मे यह निस्सन्देह प्रशसनीय भी है, 
परन्तु यह आध्यात्मिक अनुभव के लिए सहायक नही होती । मैं इस विचारधारा 
के सार तथा इसकी सीमितता पर वाद मे प्रकाश डालने का यत्न करूँगा, फिल- 
हाल इसे यही समाप्त करता हूँ । 
पूर्ण सत्ता को विचार द्वार पूरी तरह ग्रहण करने के प्रयास से नही, अपितु 
चेतन्य के परिवर्तन द्वारा ही भज्ञान से ज्ञान तक पहुँच जा सकता है--उस ज्ञान 
तक, जिसके जान लेने पर, हम वही हो जाते है, जिसे कि हम जानते है। बाह्य 
चैतत्य से सीधे श्लौर गहरे आन्तरिक चैतन्य की भोर भ्रभ्िगमन, शरीर व भ्रह 
वृद्धि की सीमा का लघन करके चेतना का विस्तार, झ्रान्तरिक सकल्प, भ्रभीप्सा 
और प्रकाश के प्रति उद्घाटन द्वारा उसे यहाँ तक ऊँचे उठाना कि वह अपने 
भारोहण मे मत की सीमा को पार कर जावे और पआत्मोत्सगग तथा आ्रात्मसमपंण 
हारा अतिमानस ईश्वरीय सत्ता का अवत्तरण और उसके परिणामस्वरूप मन, 
शरीर व आण का रूपान्तर--यही सत्य प्राप्ति के लिए पूर्णयोग का भाग है। 
(मैंने पहले भी कहा है कि भ्रतिमानस का विचार प्राचीन समय से ही चला भा 
रहा है। भारत तथा अन्य देशो मे ऊपर उठकर इस तक पहुँचने के प्रयत्न भी 
होते चले भ्राये है, परन्तु कमी यह रही है कि उसे जीवन के लिए पूर्ण बनाने व 
समस्त प्रकृति यहाँ तक कि भौतिक 


अवतरण की ओर ध्यान नही दिया गया। ) इसे ही हम यहाँ सत्य कहकर पुकारते 
है भर यही हमारी योग साधना का लक्ष्य है। 
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मैं आये के सम्बन्ध मे तुम्हारे प्रश्न का उत्तर इसी पत्र के सिलसिले मे 

दूँगा, तथा और भी जो कुछ इस सम्बन्ध मे मुझे लिखना है, लिखूँगा ।” 

दिलीप, सर्वेथा सत्य है। और पाइचात्य दाशनिको के बारे मे उनकी आलो- 
चना भी सर्वेथा उचित है। यहाँ त्क कि जब वे एक ही प्रकार की वस्तुओं के 
बारे मे भी बात करते हैं, तव भी उनका दृष्टिकोण सर्वेथा भिन्‍न होता है, भर 
दिश्वाई दने वाली समानता के नीचे वास्तव मे कोई समानता नही होती । मैक्टेगर्ट 
के समान यदि कोई पाश्चात्य दाशेनिक एक पत्थर को आत्माग्रो का निवासस्थान 
बताता है, भ्रथवा वर्कले के समान उसे ईश्वर के मन का एक विचार बतलाता है 
अथवा दव्ेन्ड रसेल के सदृश उसे एक उदासीन तत्त्व के परिप्रेक्ष्यो का समृह बताता 
है (उत्तका चाहे जो भी भ्रथं हो) परल्तु व्यवहार मे वह कुछ भी क्रियात्मक वस्तु 
नही कहता, और उसकी स्थित्ति एक पत्थर को पत्थर कहने वाले साधारण मनुष्य 
के ही समान है। ये सम्पूर्ण पाश्चात्य 'वाद' इसी के सदुश हैं। बौद्धिक अम्यास 
के तौर पर वे उत्कृष्ट वस्तु है, परन्तु व्यवहार मे उनका कोई मूल्य नही है। (मैंने 
प्राय देखा है कि बहुत से पाइचात्य विद्वान्‌ भारतीय वेशभूषा व रहन-सहत के 
तरीको के सौन्दर्य, स्वास्थ्यवर्धन व सुविधा के पक्ष मे बडे विद्व त्तापूर्ण ढग से 
व्यात्यान देते हैं, परन्तु यदि कोई यूरोपियन उनके कथन को सत्य मानकर धोती 
पहन ले, तो उसकी उसी समय शामत झा ज!एगी। ठीक यही वात पारचात्य 
विचारधारा के साथ है। यह बडे जोर-शोर से पूर्वीय विचारो की तारीफ करेगी, 
परन्तु कभी भी 'घोती पहनना स्वीकार नही करेगी, भर यदि तुम वैसा करोगे 
तो तुम्हे भी ग्रसस्य व जगली समभने लगेगी। ) 

यही कारण है कि मैं उन आ्राश्चयं पूर्ण उदारमना मनुष्यों से, जो भारत तथा 
लन्दन के बीच एक पुल वनाकर वहाँ के निवासियों के लिये (स्पेंगलर के कथना- 
नुसार ) यह सुविधा पेदा कर देना चाहते है कि वे सायकाल की सैर मे भारत 
का चक्कर लगाकर पिकेडिली वापस चले जाएँ कभी सहमत नही हैं। में तो इस 
बात को पसन्द करता हूँ कि ये लन्दनवासी दोनो मे से एक को सदा के लिए चुनने 
के लिए वाधित हो जाएँ, और यदि वे भारत को पसन्द करे, तो सदा के लिए 
अपने सास्कृतिक गवं को त्यागकर उस रज भे, जिस पर श्रीकृष्ण के चरण-कमल 
पढे थे भ्पना माया टेक दे। इसीलिए मैं बुडरोफ के वर्तमान विज्ञान के साथ 
जावत दर्शन शास्त्र के कई वातो मे सादृश्य दिखलाने के प्रयास को कोई महत्त्व 
नही देता। मैं तो सीधी सी यह वात पसन्द करता हू” कि यह सत्य है, चाहे इसे 
स्वीकार करो था छोड दो ।* यदि विज्ञान भपने तरीके से ऐसा कहता है, तो यह 
उसका भ्रहोभाग्य है परन्तु यदि नही तो वह प्रभागा है **। 

तुमने अन्तर्राष्ट्रीयतावादियो के बारे मे लिखा है। परन्तु ग्ह सब निस्तेज 
व दुबंल अन्तर्राप्ट्रीयवा हमे किसी लक्ष्य पर नही पहुँचा सकती, और जबरदस्त 
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राष्ट्रीय भावना की भीषण वाढ के सामने इसका टिक सकना असंभव है। यद्यपि 
देखने में यह सौम्य प्रतीत होती है तवापरि रुख की समाजवादी तृतीय अन्तर्राष्ट्रीय 
मभा के सजीव ग्यपि आसुरिक जीवन के सम्मुख यह अत्यन्त निस्तेज प्रतीत होता 
है। और भन्तर्राप्ट्रीय कलाकार के प्रति मेरी मुख्य आपत्ति यह है कि मैं यह 
मन्देह करता हूँ कि यह कला के अस्पष्ट श्रनुभवों को एक उवार ली हुई शानो- 
घौकत प्रदान करने के लिए उन भब्दो व वाक्‍्यों का प्रयोग करता है, जो ऋषियों 
व योगियों ने अपने प्रनुभव को अ्रकट करने के लिए निर्माण किये थे। परन्तु कला 
के यह अनुभव यदि वास्तविक भी हो तो भी यौगिक अनुभवों के सामने उनका 
अस्तित्व सुर के सन्‍्मुख चन्द्रमा के सदृच है। इस प्रकार वह एक तरह से जाली 
निक्‍को के प्रयोग को प्रोत्साहित करता है। 
चैंडविक को मेरा स्नेह देना, भौर अपने वारे मे भी भ्रन्य समाचार देना । 


दिलीप, 

कुष्णप्रेम के पत्रों को पढ़कर चित्त बहुत प्रसन्‍तर हुआ । इनके पढने से ऐसा 
प्रतीत होता है कि सत्य के लोत से कोई ऐसी सीवी धारा प्रवाहित होकर चली 
आ रही है, जिसका मिलना साधारणतया गत्यन्त दुर्लभ है। उसका मन वस्तुग्रो 
के बारे मे न केवल विचार करता है, वल्कि उन्हें स्पप्ट रूप से देखता है, और 
वह भी उनका वाह्य स्वरूप ही वही, जिसको लेकर प्राय वहत-सा वौद्धिक 
चिन्तन विना किसी लक्ष्य व विशेष परिणाम के सघर्प॑ करता रहता है, मानो कि 
दाह्म उप के सिवाब भर कुछ है ही नही, # पिठु बहु उनके हृदय तक देखता है। 
हात्रिक जोग जिसे 'पव्यन्ती वा देखने वाली वाणी' कहकर पुकारते हैं, वह 
वाकबक्ति के एक विश्येप स्तर, द्रष्टा शब्द का निर्देश करती है। कृप्णप्रेम मे 
“पच्चन्ती बुद्धि! देखने वाली वृद्धि पर्याप्त मात्रा में व्चिमान है। इसका कारण 


वर्त मान दृद्धिवाद 
मानहर ऋहण करता है, उतरे इस प्रकार गीश्नता व निच्चय के साथ मुक्त हो 
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जाना एक महन्‌ सफलता है । भ्राधुनिक मन भौर उसके साथ हम भी इतने दी ्घ॑- 
काल से भूठी चमक-दमक की घाटी मे निरन्तर भटकते चले प्रा रहे है, कि किसी 
भी व्यक्ति के लिए यह सुगम नही है कि वह इसकी धुन्ध व कोहरे को स्पष्ट दृष्टि 
स्पी सूर्य के प्रकाश से इतनी जल्दी और पूर्णतया छित्न-भिन्‍न कर दे, जैसे कि उसने 
स्वय कर दिखाया है। झ्राधनिक मानव हितवाद व विश्वश्रातृत्ववाद तथा भावुक 
प्रादर्शवांदियों एव प्रभावशून्य वुद्धिवादियो,के निरथंक प्रयत्न तथा सश्लेषणात्मक 
चुनाववाद व अ्रन्य इसी प्रकार की बस्तुशो के बारे मे वह जो कुछ भी कहता है 
उमसे उसके प्रन की स्पष्टता प्रकट हो जाती है, वह ठीक निशाने पर चोट करता 
है। मनुष्य जाति के लिए अपने जीवन के तरीको में जो क्रान्तिकारी परिव्तेन 
ग्रत्यन्त श्रावग्यक होता जा रहा है, वह इन उपायो द्वारा सम्भव नही है, वह तो 
केवल मात्र इन सबके पीछे अवस्थित वस्तु-सत्ता की तह तक पहुंचने से ही सम्भव 
है। केवल मानसिक कल्पनाभ्रो व विचारो द्वारा नही, अपितु चेतना के परिवतंन 
द्वारा ही यह मभव है। परन्तु यह एक ऐसा सत्य है, जिसे विविध स्वर-युक्‍त 
वर्नमान कोलाहल गडवंड व उथरू-पुथल के बीच सुन सकना कठिन है। 

बाह्म प्रकृति अर्थात्‌ घटनाओं की प्रक्रिया के क्षेत्र तथा ईश्वरीय सत्ता के क्षेत्र 
के बीच भेद को बताने के लिए ग्रान्तरिक ज्ञान के सर्वोत्तम शब्द प्रयुक्त किये गये 
है। क्ृष्णश्रम ने इसे जो रूप दिया है, वह केवल चातुरपरीर्ण व्याख्या ही नही है, 
यह बहुत सुन्दर ढग से उन निद्चितताभ्रों मे से एक का वर्णन करना है जो बाह्य 
समर की सीमा का लघधन करके प्रान्तरिक आध्यात्मिक प्रनुभव की भूमि पर 
खटे होकर वाह्य ससार का निरीक्षण करने पर तुम्हारे सन्मुख श्राती है, तुम 
जितना ही भ्रन्तमु ख व उन्मुख होते जाते हो उतना ही वस्तुप्रो का दृश्य-स्वरूप 
बदलता जाता है श्ौर वह वाह्यम ज्ञान, जिसे विज्ञान सघटित ब व्यवस्थित करता 
है, अपना वास्तविक व श्रत्यन्त सीमित स्थान ग्रहण कर लेता है। बहुत से मान- 
सिक व ग्रन्य वांह्म ज्ञानो की तरह विज्ञान भी केवल प्रक्रिया का ही सत्य हमे 
बताता है भौर मैं तो यहाँ तक कहता हूँ कि वह प्रक्रिया सम्बन्धी सत्य को भी 
पूरा-पुरा नही बता सकता, क्योकि तुम केवल उन चिन्तनीय वस्तुओं को ही जिन्हे 
मन सोच सकता है, ग्रहण कर लेते हो, परन्तु उन अत्यन्त प्रावश्यक, भ्रचिन्तनीय 
वस्तुग्नो की, जिन्हे मन नही सोच सकता उपेक्षा कर देते हो, तुम 'कंसे' को भी 
मुध्किल से ही जान सकते हो, सिवाय उन परिस्थितियों के ज्ञान के, जिनमे कोई 
वस्तु प्रकृति मे घटित होनी है, तुम प्रक्रिया को भी ठीक तरह नहीं समभ सकते । 
विज्ञान की सव प्रफलताम्रो व चमत्कारों केवावृजद रहस्य को स्पष्ट करने वाला 
तत्त्व, इस नव लीला का भ्रान्तरिक भ्रभिप्राय पहले की तरह ही प्न्धकारपूर्ण व 
गहस्पमय बना रहता है, वल्कि पहले मे भी भ्रधिक रहस्यमय हो जाता है। विकास- 
वाद की जो कल्पना इसने न केवल समृद्ध, विस्तृत व नाना रूप भौतिक जगत 
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के बारे मे, बल्कि जीवन, चैतन्य व मन के बारे में भी की है, और जिसके 
झतृसार उनकी चेष्टाओ को उन अचेतन परमाणुओ के समूह का कार्य-कलाप 
बतलाया है, जो परमाणु नित्य एक रूप रहते हुए भी सख्या व मिश्रण के भेद 
से भिन्‍न-भिन्‍न पदार्थों की सुष्टि करते है, वह भा सर्वथा युक्तिशून्य एक इच्ध- 
जाल मात्र है, और उन्तकी यह कल्पना किसी भी रहस्पवादी कल्पना से कही 
झधिक जटिल व परेशान करने वाली है। विज्ञान अन्त में हमे एक मूर्तिमान्‌ 
विरोधाभास के सन्‍्मुख ले जाकर खडा कर देता है, जहाँ हमे एक संगठित व 
निश्चित आकस्मिक घटना का सामना करना पडता है, एक ऐसी असभावितता 
का, जो किसी प्रकार घटित हो गयी है, इसने हमे एक तवीन भौतिक व जड 
अधघटन-घटना-घटीयसी माया का साक्षात्कार कराया है, अ्समव को कर दिखाने मे 
अत्यन्त चतुर है, एक चमत्कार जो तर्कस्िद्ध नही है, परन्तु फिर भी विद्यमान 
है, जो वास्तविक है, अदम्य रूप से सगठित है, परन्तु फिर भी भयुक्तियृक्त है 
और भ्रनिवेचनीय है । और यह स्पष्टतया इसीलिए है, क्योकि विज्ञान ने किसी 
भ्त्यन्त भ्रावश्यक वस्तु की उपेक्षा की है, उसने इन्द्रियो द्वारा जो कुछ घटित 
होते देखा है, उसी के बारे में सूक्ष्म निरीक्षण व विवेचन द्वारा यह जानने की 
चेष्टा की है कि यह कैसे घटित हो गया है, परन्तु जिस अगोचर शक्ति ने इस 
असभव को सभव बना दिया है, उसकी तरफ से उसने भ्रपतनी आ्राँखे मूँद रखी 
है, उस शक्ति को व्यक्त करना उसका फर्ज है। यदि ईश्वरीय सत्ता तुम्हारी 
दृष्टि से श्रोफल हो जाती है तो वस्तुओं मे कोई मौलिक अर्थ ही नही रह जाता, 
क्योकि उस दशा में तुम काबू मे आ सकनेवाली व उपयोग मे आनेवाली बाह्य 
दृष्टिगोचर सत्ता की विस्तृत सतह के ग्रावरण पर ही घंसे रहते हो। यह 
जादूगर का जादू है जिसे तुम विश्लेषण करने की चेष्टा कर रहे हो, परन्तु जब 
तुम उस महान्‌ जादूगर की चेतना को अपने अन्दर घारण कर लोगे, तभी 
उसकी लीला के सच्चे उद्भव, तात्पर्य तथा चक्रो को ठीक-ठीक प्नुभव करना 
प्रारम्भ कर सकोगे। मैंने यहाँ प्रारम्भ शब्द का प्रयोग इसलिए किया है, 
क्योकि जैसा तुमने भी सुभाया है, ईश्वरीय सत्ता इतनी साधारण वस्तु नही है, 
कि इसके प्रथम स्पर्श मे ही तुम इसके बारे मे सब कुछ जान सको, था इसे 
किसी एक सूत्र मे प्रकट कर सको, यह तो भ्रनन्त है, और तुम्हारे लिए एक 
ऐसे अनन्त ज्ञान का द्वार खोल देती है, जिसके सामने विज्ञान का समस्त 
भण्डार भी कुछ महत्त्व नही रखता । परन्तु फिर भी तुम उस आवश्यक व 
सनातन वस्तु को, जो सब वस्तुओ के पीछे विद्यमान है, स्पर्श करते हो, भौर 
उसके प्रकाश मे सब लीला अत्यन्त देदीप्यमान भौर भ्रच्छी तरह समझ मे झाने 
वाली प्रतीत होने लगती है। मैंने एक दफा पहले भी तुम्हारे सामने कुछ 
सद्भावनाशील वैज्ञानिको के वस्तुओ के पीछे रहने वाली इस आ्राध्यात्मिक 


म्प्८ महापुरुषों के साथ 


आव्यात्निक व अतिभौतिक अनुभव की 
स्वीकार करके व अपने नये अर्थ 

नयी नीति अपनायी है, 
उसमे जिस महात्‌ खतरे की पूर्व सूचना देखी है, वह काफी दिलचस्प है, और 
उसमें उसकी आाणका के लिए दढ आधार मौजूद है। परल्तु मुझे सन्हेह है 


कि जब यह स्तुएँ एक वार सुद्त्म निरीक्षण का व्रिपय वन जाएँगी, तव माल- 
यमन इन मूखंताप्रर्ण, िखावटी वे बाहरी व्याव्या्रों से, जो किसी घुडी 
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को नहीं खोलती, अधिक देर तक सन्‍्तुप्ट रह सकेगा ? यदि धर्म के हिमायती 
ग्राध्यात्मिक्त अनुभठ की केवल आन्तरिक सत्यता को ज्वीकार करके एक ऐसे 
दुर्बल आश्रय का सहारा लेते हैं, जिसका आसानी से निराकरण किया जा सकता 
है तो मेरे विचार में उनके विरोधियों ने भी आध्यात्मिक व अ्रतिभौतिक 
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अन्तित्व की स्वीकृति व परीक्षा में श्पनी सहमति देकर अनजाने 
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हो मौनिकवाद 


ध्न 
वाद के गइ के द्वारो को प्रतिदन्द्दी के प्रवेश के लिए खुला छोड 
गी परिधि में वेबे रहना और अ्रतिभौतिक वस्तुओं 
अन्तिल्ल तवा परीला से इकार करना -- यही उनका श्रमेद्य दुर्ग था, जब एक 
उन्होंने उसे त्याग दिया, ऋभावात्मक से कम अभावात्मक व अधिक उपयोगी 


मी तरफ बटने वाला मानवीय मन उनकी कल्पनाञओ्रों के शवों व 


अ से! ही आय « 
| 
है ५ ब्जेप* 

न्‍्य 
जि 
५ । 
5] 
न्डो 
कक | 
|| 
नग्न 


| 
अट 
श्र 
| 


बार 


ड़ 
है । 
2 


उनकी बिनाझकारी व्याल्याओं तथा चानुरीपूर्ण मनोवेनानिक लेवलो के खण्डहरो 
में गुज़रता हुआ आाव्यात्मिक अनभूति की ओर वढ जाएगा | उस समय 





ओर बतरा उतन्त हो सकता है, और वह सत्य की अ्रन्तिम इनसकारी 
नहीं, अग्रितु प्राचीन व नठीन रूप में एक पुरानी गलती के दोहराने का, 
रू ग्न्च, जोशीले व ऋकट्टर हूढिवादी साम्प्रदाबिक धर्मवाद के 
पुनर्ज्जीबित होने का,ओऔौर दूसरी ओर प्राणिक-रहस्यवाद व मिथ्या-अ्रध्यात्मवाद 
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् छे 
की गलतियों के गहन गरते वे बलदलो में ठोकर खाकर गिर जाने का है । थे वे 
गलतियां है, जो मृतक्ाल में धर्म और उसके विब्दासों के विरुद्ध आक्रमण करने 
में मौतिव्वाहदियों वी वास्तज्कि बक्तित रही हैं। परन्तु ये वे छायामूर्तियाँ हैं 
गो भौतिक अन्चकार तत्ण पूर्ण प्रक्राण के मध्यप्रदेश में उसकी सीमा पर 
हमेगा ही दृष्टियोचर होती हे । पर इस सब्के बावजूद अ्रन्वकारमय पार्थिव 
चैतन्य तक ने भी परम प्रक्राथ फी विजय एकमात्र अन्तिम निब्चब के 
नप मे रिच्वमान रहती है । 

हुूखा, कविता, संगीत ये सह योग नहीं हैं, न ही वर्शनभास्त्र व विज्ञान 
के समान ही अपने-त्राप ने ठे कोई आव्यात्मिक वस्नुएँ है । यहाँ आवुनिक बुद्धि 


श्री भ्ररविन्द २१६ 


की एक भौर विचित्र अयोग्यता छिपी हुई है, यह मत भौर झरात्मा में भेद 
करने में भ्रसमर्थ है, यह मानसिक, नैतिक व सौन्दर्य सम्बन्धी आदर्शों को भूल 
से भ्राष्यात्मिकता समभने के लिए तत्पर रहती है और उनके निम्न भ्रशो को 
आध्यात्मिक मूल्य मान बैठती है। यह एक सीधा-सा सत्य है कि एक दाशे- 
निक व कवि के मानसिक भ्रन्त स्फुरण प्राय एक स्पष्ट आध्यात्मिक अनुभव 
की भ्रपेक्षा भत्यन्त श्षुद्र वस्तु है, वे दूर स्थित प्रकाश की क्षणिक झलक के 
समान है, और एक प्रकार के धुंघले प्रतिबिम्ब की तरह है, वे प्रकाश के 
केन्द्र से विकी्ण होने वाली रश्मियाँ नही है। यह कम सत्य नहीं है कि उच्च 
शिखर पर चढकर देखने से मानसिक उत्कषं की ऊँचाइयो तथा इस बाह्य 
सत्ता की निम्नतर चढाइयो मे कोई विशेष भ्रन्तर नही है। ऊँचे से देखने 
मे लीला की सब शक्तियाँ समान है- वे सभी ईद्वर के आवरण है। परन्तु 
साथ ही यह भी कहना पडता है कि इन सबको ही ईर्वर-प्नुभूति का प्रथम 
साधन बनाया जा सकता है। भ्रात्मा के बारे मे दाशैनिक विवरण एक मानसिक 
सूत्र है, यह ज्ञान या अनुभव नही है, परन्तु फिर भी कभी-कभी ईइवर इसे 
ही स्पर्श का साधन बना लेता है और आश्चयंपूर्ण तरीके से मन के अन्दर की 
एक दीवार टूट कर गिर पडती है भौर कोई वस्तु दिखायी पडती है, जिससे 
किसी आन्तरिक भाग में एक गम्भीर परिवर्तत हो जाता है और मानव प्रकृति 
की भूमि में कोई शान्त, सम व अवर्णनीय वस्तु प्रवेश करती है, एक व्यक्ति 
पर्दत के शिखर पर विराजमान होकर अपने मन के अन्दर एक विस्तार व॑ 

व्यापकता और प्रकृति मे एक नामरहित विशालता अनुभव करता है, और तब 
अचानक वह स्पर्श होता है, एक नवीन साक्षात्कार होता है व प्रकाश का आक्र- 
मण होता है भौर मन भअ्रपने-आपको भ्रात्मा में विलीन कर देता है, और वह 
व्यक्ति अनन्त के प्रथम आक्रमण को सहन कर पाता है। या जब तुम पवित्र 
गगा नदी के किनारे काली के मन्दिर के सामने खडे होते हो तो तुम क्‍या 
देखते हो ? एक मूरति, स्थापत्यकला का एक शानदार नमूना, परन्तु एक ही 

क्षण मे किसी रहस्यपूर्ण तरीके से स्वंथा अ्रप्रत्याशित रूप से उसके स्थान 
पर एक जीवित सत्ता, एक शक्ति, एक चेहरा जो तुम्हारी दृष्टि-से-दृष्टि 
मिलाता है, दिखायी देने लगता है, तुम्हारी अन्तद ष्टि 'जगन्माता' के दर्शन 
करती है। कला, सगीत व कविता द्वारा इसी प्रकार के स्पर्श उसके उस रच- 

यिता व श्रोता के हृदय में पैदा हो सकते है, जो शब्द के भ्राघात का श्रनुभव 
करता है व वाह्म भ्राइृति के गुप्त अर्थ को सम लेता है, भ्रथवा ध्वनि के उस 

गुप्त सन्देश को, जो शायद गायक को भी स्पष्टतया ग्रभिव्यक्त न हो, पकड़ 

लेता है। लीला की प्रत्येक वस्तु उस गुप्त सत्ता को प्रकट करने के .लिए 

भरो् का रुप धारण कर सकती है । तो भी जब तक कोई व्यक्ति भरोखे 


२६० महापुरुषो के साथ 


के मार्ग से ही उसके दर्शनों से सतुष्ट रहता है, तब तक उसे प्रारम्भिक लाभ 
ही है, एक-न-एक दिन उसे हाथ मे दण्ड घारण करके उस स्थान की यात्रा के 
लिए निकलना पडेगा जहाँ पर वह अनन्त सत्ता हमेशा अभिव्यक्त व विद्यमान 
रहती है। आध्यात्मिक दृष्टि से इन छाया-प्रतिबिम्बो के साथ रहना और भी 
कम संतोषजनक हो सकता है, जिस प्रकाश को वे चित्रित करते है उसे ढूंढने 
के लिए एक अ्रन्त तृष्णा प्रबल हो उठती है। परन्तु चूँकि यह सत्ता व 
प्रकाश मानवीय स्तर से ऊचे स्तर मे जिस मात्रा मे विद्यमान है, हमारे भ्रन्दर 
भी उससे कम मात्रा मे मौजूद नहीं है, इसलिए हम उसकी खोज के लिए 
जीवन की नाना प्रकार की चेष्टाओ व बिम्बो का प्रयोग कर सकते है, जैसे 
कोई देवता के चरणो मे पुष्प, प्रार्थना व कर्म का श्रपेण करता है, इसी प्रकार 
कोई व्यक्ति अपनी सौन्दययं रचना, सगीत, कविता, मूर्ति व राग-ध्वनि को भी 
उसे भ्रपित कर सकता है और उसके द्वारा एक सम्पर्क व एक प्रत्युत्तर व अनु- 
भूति प्राप्त कर सकता है भौर जब कोई ईश्वरीय चेतना मे प्रविष्ट हो जाता 
है, भ्रथवा जब यह अपने अन्दर विकसित हो जाती है, तब भी जीवन मे इन 
वस्तुओ के द्वारा इसकी अभिव्यक्ति का योग बहिष्कार व निषेध नही करता, 
इन रचनात्मक कलाझो का भ्रपना स्थान फिर भी बना रहता है, यद्यपि 
तात्विक दृष्टि से ईश्वरीय उपयोग व सेवा मे प्रयुक्त होने से बढकर उनका कोई 
महत्त र उपयोग नही हो सकता । भ्रपनी साधारण क्रिया में कला, कविता व 
सगीत मानसिक व प्राणिक मूल्य ही पैदा करते है, न कि आध्यात्मिक, परल्तु 
उन्हे एक उच्चतर आदर्श की ओर प्रेरित किया जा सकता है, और फिर उन 
वस्तु्नो के समांन, जो हमारी चेतना को ईड्वरीय चेतना से संयुक्त करने मे 
समर्थ है, वे भी परिवर्तित हो जाते है, और आध्यात्मिक स्वरूप धारण कर 
लेते है, भौर तब उन्हे भी यौगिक जीवन के श्रश् के रूप मे स्वीकार किया 
जा सकता है । प्रत्येक वस्तु अपना नया मूल्य अपने भ्राप नही आँक सकती, 
परन्तु जिस चेतना द्वारा यह प्रयुक्त होती है, उसी से उसका मूल्य निर्धारित 
होता है, क्योकि केवल एक ही वस्तु ससार मे परम आवद्यक, उपयोगी व 
अनिवार्य है, और वह है ईश्वरीय सत्ता की अनुभूति, उसमे निरन्तर वास और 
सदा उसे अपने जीवन से व्यक्त करना है । 

१७ मार्च, १६९३२ श्री अ्रविन्द-- 


दिलीप, 

तुम्हे लिखे मेरे पत्रों मे व्यक्त किए गए विचारो के वारे मे श्री ग्ररविन्द 
की भ्रनुकम्पापूर्ण व उत्साहवर्धंक आलोचना को पढ़कर मन में यही भाव 
उदित होते है कि मैं वास्तव में उनकी प्रजसा का योग्य पात्र बन सकूँ । ऐसे 


श्री अरविन्द रद्द 


महापुरुष की अनुकूल सम्पति का पात्र बनना वास्तव में बडे सौभग्य की बात 
है । कृपा करके उनके व माताजी के चरणो में मेरा भक्तिपूर्वके अगाष कहा । 
उन दो विषयो पर, जहाँ उन्होने मेरे विचारों मे कुछ परिवर्तन का निर्देश 
किया है मुझे कुछ कहना नहीं है। मेरी हार्दिक कामता है कि जनसाधारण 
मनोवैज्ञानिक कल्पनाझ्ो के इधर-उधर बिखरे हुए खण्डहरो पर कदम रखता 
हुआ दृढतापुर्वक आगे बढ सके । और यदि वे अपने वर्तमान दृष्टिकोण पर 
कायम रहते है तो वे निरचयपूर्वक ऐसा करने मे सफल भी हो सकेगे, परन्तु 
विशुद्ध बौद्धिक व भावात्मक आदर्श से प्रेरित आधुनिक शिक्षा की शक्तिशाली 
ताकतो द्वारा साधारण मनुष्य के जीवन मे एक परिवर्तन का खतरा है । इससे 
जो मेरा प्रभिप्राय है उसका एक दृष्टान्त हाल ही में युँग नामक एक विख्यात 
मनोवैज्ञानिक द्वारा प्रकाशित पुस्तक के रूप मे, जो उसने चीन में योग पर 
लिखी पुस्तक 'स्वण पुष्प के रहस्य' की व्याख्या के रूप मे प्रकाशित की है, सम्मुख 
आया है। पुस्तक यद्यपि अस्पष्ट है (शायद जानबूमकर ऐसी ही लिखी गयी 
है) परन्तु फिर भी सुन्दर है, और यूँग ने भक्ति के बारे मे कुछ न जानते हुए 
भी अपनी व्याख्या से बहुत-सी दिलचस्प तथा उपयुक्त बाते लिखी है। सरसरे 
तौर पर पढने पर कोई भी यह कहने के लिए प्रलुब्ध हो सकता है, “आखिर ! 
एक सच्चा वैज्ञानिक भी योग के अन्दर वास्तव मे कुछ सारवस्तु देखने लगा है।” 
परन्तु ध्यानपूर्वक पढने पर यह स्पष्ट हो जाता है कि इसमे कोई स्वीका- 
रोक्ति नही है, अपितु यह एक भयानक अशुद्ध व्याल्या है, जो अपनी श्रत्यन्त 
पृक्ष्मता तथा आशिक सत्य के कारण और भी खतरनाक हो गयी है । वास्तव 
में यह एक ऐसा प्रयत्न है, जिसके द्वारा धर्म व योग के ईश्वरीय अनुभवो को 
भगवान्‌ के हाथ से छीनकर मनुष्य के हाथ में सौप देने की चेष्ठा की गयी है, 
उस मनुष्य के हाथो भे जो भनुष्य के रूप मे उसकी आज्ञापालन करने के 
लिए उद्यत है। इस सम्बन्ध मे माताजी के वार्त्तालाप मे वर्णित सचाई हमेशा 
याद रखने योग्य है, 'योग मानवता के लिए नही है, यह ईइवर के लिए है । 
कला आदि के सम्बन्ध मे श्री अरविन्द के गम्भीर विचारो का जहाँ तक 
सम्बन्ध है, मैं उनसे पूर्ण रूप से सहमत हूँ । भ्रन्य वस्तुओ के समान कला व 
विज्ञान भी योग द्वारा रुपान्तरित किए जा सकते है। अपने-आप मे वे योग 
नहीं हैं। ऐतिहासिक दृष्टि से कला के विकास की प्रेरणा मे धर्म का स्थान 
सबसे ऊँचा है। यदि मैंने विज्ञान व कला के प्रत्यक्ष मूल्य के बारे मे श्रघिक कुछ 
नही कहा है, तो उसका मुल्य कारण यही है कि भाज के युग मे इन सम्मानित 
व्यवसायों का मूल्य कम झ्लॉका जा सकने की कोई झाशका ही नही है। कला 
से उत्पल होने वाला मुख्य खतरा यही है कि कविगण कभी-कभी ऐसे श्रत्यन्त 
“हस्पदूय वाक्यों का प्रयोग करते है जैसाकि वर्ड सवर्थ का प्रसिद्ध वाक्य है “वह 
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प्रदद्य जो कभी पृथ्वी और सागर परन था।” झौर यह असली वस्तु का वर्णन 

ऋगने के लिए नहीं, जिसे कि उन्होंने कभी देखा भी नहीं होता, परल्तु उस 

के कसी निर्जीब भावात्मक प्रतिविम्ब को वर्णण करने के लिए, जिसे कि 

गी वस्तु ही मान लिया जाता हैं। सच्ची कला एक महान वस्तु 

प्रत्यन्त महान्‌ वस्तु है, परन्तु बह संवसे नहान्‌ नहीं और इसलिए 
सिन्नानन 


को ग्रहण करने का उसमे न तो प्रयत्त करना चाहिए ओर न 
पाहे मिम घब्द से भी इसे पुकारे यह एक ही वस्तु है । 
लिए, था ज्ञान-प्राप्ति के लिए ज्ञान की खोज करना 
भी ज्ञान का अनुसरण कर सकते हैं। यह सुन्दर झ्राकृतियो 
नहीं है, यद्यपि योगी भी सौंदयें की ग्रभिव्यक्ति कर 
सिद्धातों के बारे में उच्च व गरभीर चिन्तन भी नही है, 
विचार भी अत्यन्त गभीर व उच्च हो सकते हूँ | यहू कष्ट 
जाति की सेवा भी नहीं हैं, यद्यपि एक सन्त यीगी वुद्ध के 
जीवमात्र से इस प्रकार स्नेह करता है, जैसे माता अपने इकलौते पुत्र 
है | एक मेढक के समान योगिक साधनाओ व विभूतियों का श्राश्नय 
अपने-आपको फलाने का प्रयत्त भी यह कदापि नही है, जिसका श्रतिम 
परिणाम विनाण के अतिरिक्त कुछ नहीं हैं। यह तो श्रीक्षप्ण के चरणों में 
सर्वतोनावैन अपना आ्रात्मसमर्पण हैं, जिसके बदले में कोई दावा नही, कोई 
क्राकाज्षा नहीं, कोई प्रब्त नहीं--कैवल आरात्मवलिदान की अनुमति की कामना 
सब ब्रेप्टाएँ, जो इस उत्सयें में सहायक हैं या इसका प्रतीक-स्वरूप 
साधना कहलाती है, और वे सत कार्य, जो इस आत्मवलिदान के फलस्वरूप 


होते है, इब्वरीय लीला के अ्रग है । 


बाग 


कक 


<& 
, 
पु 
हि 
श्र्व श्थु 
| 
श 
» | 
» सा! ४ 


हि । | 
हि... | 
जन 
ब्ध 
ष्ष्ष 
हद 
ज्ज्ज 
न 
न 
2! 


ञ्थ 
/; 
ऊौ९ >5प* 
अं. 
| 
बनी 
जा? 
न 
- 
“पक 


न 
न 
नी 9 
8। | थ 
| 
अ' व्य 
पं 
| ह। 


कर 


हि 
श््पु 
हि) 
हि 


[9। 
जज 


जज री! ५ |.॥! 
न लल' ४, कु 
2 2, पा प्‌ 


न 
है 


>> 


टो 
[| 


ञ्प ] "पे 
नि 
7 3 


डे 30 ही 


सप्रेम 
क्ृप्णप्रेम 


दिलीप, 

क्रप्णप्रेम का अन्तिम पत्र भी उसके पहले पत्रो के समान ही प्रसन्न करने 
वाला है. वह कसी भी ब्स्तु को उसके ठीक सिरे से ग्रहण करता हैं, और 
उसका उन्हे प्रढद करने का ढग भी अ्रत्यन्त स्पप्ट और सीधा होता है, जैसाकि एक 
ऐसे व्यक्ति के तविए जो किसी वस्त के मल तक पहुंच जाता है, सर्वथा स्वाभा- 
| परन्तु मैं यग व अन्य मरनोवैज्ञानिको के विचारों को कोई विशेष महत्त्व 
देता, यद्यपि शायद देना चाहिए क्योकि अरद्धं-जान एक महान श्रक्तिगाली 
और वह वास्तविक सत्य के समक्ष श्राते में एक बड़ी रुकावट बनकर 


जज 
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खडा हो सकता है । इसमे सन्देह नही कि अपने क्षेत्र में वे बडे विशिष्ट व्यक्ति 
है, परन्तु मुझे ऐसा प्रतीत होता है कि यह नवीन मनोविज्ञान उन्त बालको के 
समान है जिन्‍्होने पूर्ण वर्णणाला को न पढ़कर उसके किसी प्रकार के सार को 
याद कर लिया है, और जो अस्पप्ट आरम्भ को अपनी पहली पुस्तक में 
(अ--ब<-्श्रव, क +म+-लर-कमल ) को ही सम्पूर्ण ज्ञान का आधार कल्पना 
कर खुश होते है। वे अपनी भ्रध चेतन की भर, आ, इ, रूपी वर्णमाला की 
रहस्यपूर्ण अच्छन्न वृहत्‌ अहभाव (800०7-०४०) के साथ जोडकर उसे ही पूर्ण 
ज्ञान का भ्राधार मान बैठें है। वे नीचे से ऊपर की तरफ देखते है, भौर 
उच्च शिखरो की श्रधोवर्ती भ्रस्पष्टताश्रो द्वारा व्याख्या करते है, 32 
वस्तुओं का आधार ऊपर है, नीचे नही, “उपरि बुध्मा एशर्म। ऊध्वेचेतत 
(870०7-००॥४०७॥४) ही वस्तुओ का असली आधार है, अघ चेतन (870- 
००7800॥) नहीं । कमल का महत्त्व उसकी जड के रहस्य का विश्लेषण करने 
से जिसमे वह यहाँ उत्पन्न हुआ है, प्राप्त नही हो सकता, इसका रहस्य कमल 
के उस स्वर्गीय नमूने मे है, जो ऊपर अ्रवस्थित प्रकाश मे हमेशा विकसित 
रहता है। इसके ग्रतिरिक्त इन मवोवैज्ञानिको ने अ्रपने लिए जो क्षेत्र चुना है, 
वह भी हीन, अन्धकारमय तथा सीमित है, प्श्ञ के ज्ञान से पूर्व हमे पूर्ण वस्तु 
को जानना प्रावश्यक है, और निम्नतम के सम्यक्‌ ज्ञान के लिए उच्चतम का 
ज्ञान आवश्यक है। यह एक महत्तर मनोविज्ञान का क्षेत्र है । समय की प्रतीक्षा 


कर रहा है, और जिसके सम्मुख यह सब दुबंल अन्धकार मे टटोलना विलुप्त हो 
जायगा । 


“-श्री श्ररविन्द 
दिलीप, 


कविता के सम्बन्ध मे प्रत्येक ध्ालोचना मे दृढ़ झन्तरिक तत्त्व का रहना 
आवश्यक है, भर यही कारण है कि एक समान विद्यात भ्रालोचको द्वारा 
किसी एक लेखक की भ्ालोचना व मूल्याकन मे भी बडा जबर्दस्त भन्तर हो 
जाता है। सार मे प्रत्येक वस्तु सापेक्ष है, कला व सौदये के बारे में भी 
यही नियम लागू है, और वस्तुओ्रो के बारे मे हमारे दृष्टिकोण और उनका मूल्य 
निर्धारण उस चेतना पर निर्भर करता है। जो उन्हे देखती है, और उनका 
मूल्य निर्धारित करती है। कई आलोचक इस तथ्य को स्वीकार करते 
है, और वेधडक आन्तरिक समालोचना करते है--मैं इसलिए इसे पसद 
करता हैँ, और उसे नापसन्द करता हू, मैं अपने हो मापदण्ड से मापता हूँ!” 


परन्तु फिर भी वहुत-से भ्रालोचक अपनी वैयक्तिक पसन्द या नापसन्द को 
आलोचना के किसी ऐसे मापदण्ड के 


अनुकूल बनाना चाहते है, जिसे वह अपने 
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से वाह्म वस्तु कल्पना करते है, यह बाह्यता की आवश्यकता किसी ऐसे भ्रवे- 
यक्तिक सत्य के आ्राश्नय की भ्रावश्यकता ही, जोकि हमारे व्यक्तित्व से पृथक हो, 
कला की मापक भिन्‍्न-भिन्‍न कल्पनाओों व नियमो का मुख्य स्नोत है। परन्तु 
यह कल्पनाये, यह नियम व मापदण्ड भी बदलते रहते है भौर एक युग मे 
स्थापित सिद्धात व नियम अगले ही युग मे छिन्न-भिन्‍न कर दिये जाते है । 
क्‍या सौदय केवल हमारे मन की कल्पना मात्र है भौर हमारे विचारो व इन्द्रियो 
की रखना है, परल्तु भ्रन्य प्रकार से इसका हमसे कोई अ्रस्तित्व नही है ” इस 
हालत मे प्रकृति में सौदर्य का कोई आस्तित्व तही रहता है, हमारे मनो ने 
श्रध्यारोपण द्वारा प्रकृति के ऊपर इसको झारोपित कर दिया हैँ । परल्तु इससे 
इस तथ्य का विरोध हो जाता हैँ कि यह एक बाह्य विषय की हमारे मन पर 
प्रतिक्रिया है, भर सुन्दर व असुन्दर का भाव मूलत इस बाह्य विषय से पृथक हमारे 
मन में उदित नही होता | वह बाह्य विषय जिसे हम देखते है, उसमे सौदर्य 
विद्यमान है, परन्तु उसके दो पहलू है -सारभूत सौदर्य भ्रौर वह रूप जिसे यह 
धारणा करता है । “सनातन सौदय्य, जो निरन्तर अपने मार्ग पर परिभ्रमण करता 
है” वह यह परिभ्रमण भ्राकृतियो के भ्रस॒स्य प्रकार के परिवर्तन द्वारा ही करता 
है, जो आकइतियाँ चेतना के असख्य परिवतंनो को प्रभावित व आाक्ृष्ट करती 
रहती है। यहाँ कठिनाई उपस्थित होती है । प्रत्येक वैयक्तिक चेतना एक 
आइति-विशेष मे (किसी एक कविता व कला के कार्य के रूप में) सनातन 
सौदय को पकड़ने का प्रयत्त करती है, परन्तु या तो वह भ्राकृति उसे सहा- 
यता देती है, श्रथवा उसे परे हटाती है, पूर्णतया खीचती है या पुरणंतया परे 
हंटाती हैं, श्रथवा आशिक रूप से खीचती है व आशिक रूप से परे हटाती 
है । एक कवि या कलाकार के सौदये के चित्रण मे गलतियाँ होना सभव है, 
जिससे उसका उचित स्वागत नही होता, परत्तु इनका भी भिन्‍न-भिन्‍न व्यक्तियो 
पर भिन्न-भिन्न प्रभाव होता हूँ । परन्तु मन की रचना में परिवतंन व इसकी 
प्रतिक्रिया द्वारा ही भ्रधिक मौलिक मतभेद पैदा होते है। इसके श्रतिरिक्त 
ऐसे मन भी है, भौर अधिक सब्या प्राय उन्ही की है, जो कलात्मक सौदय से 
सर्वेथा प्रभावित ही नही होते--उनके अन्दर सौदय की जो भी भावना है, 
उसे भ्रकलात्मक वस्तुएँ ही भ्रधिक आक्ृष्ट व प्रभावित करती है--अ्रथवा वे 
सोदये की खोज ही नही करते, भ्रपितु केवल प्राणिक सुख ही उनका लक्ष्य है । 

एक समालोचक इन सीमाओो से मुक्त नहीं हो सकता | वह अपने-आपको 
उदार व वाह्यापेक्षी बनाने का प्रयत्न कर सकता है, और जो कविता वह 
पढ़ता है, या जो कला वह देखता है, उनके उसके अन्दर कोई विश्येष सहान- 
भूति तथा गभीर प्रभाव पैदा न करने पर भी, वह उनसे किसी विशेष गुण ् 
सौन्दर्य को खोजने की चेष्टा कर सकता है। पोष व ड्राइडन की बहुत-सी 
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रचनाम्रो से|मैं अपने स्वभाव की झनुरूपता नही देख पाता, परन्तु फिर भी उनके 
अपने क्षेत्र मे मै उनकी आइचर्यजनक पूर्णता व शक्ति को देख सकता हूं । किस 
उत्कृष्ट सक्षिप्तता, शवित, तीव्रता व पूर्ण निश्चितता के साथ वे अपने विचारो 
की अभिव्यक्ति व काव्य की सुष्टि करते है, और मै यह भी देख सकता हूं कि 
केवल एक और गुण के अल्प समावेश से ही उनकी शैली वास्तव मे एक महान 
कवित्व-शैली का आधार हो सकती थी, जैसा कि ड्राइडन ने स्वय अपनी सर्चों- 
त्कृष्ट रचना में दिखाया है| परन्तु भेरा उत्तका गुणगान यही समाप्त हो जाता 
है, उनके बारे में मेरी प्रशसा इससे ऊँचे नहीं जाती, मै उन व्यक्तियों से, जो 
उन्हे बड़ सवर्थ, कीट्स व शैली के समकक्ष बतलाते है, अथवा उनसे भी उच्च 
श्रेणी मे रखते है, सहमत नही हूँ । मै यह भ्नुभव किये बिना नहीं रहता कि 
उनकी रचता अपने रूप मे व अपनी सीमा के अन्दर अत्यन्त संगत तथा पूर्ण 
होते हुए भी (कम-से-कम पोष की ) कवित्व के गुण में इतनी ऊँची नही है । 
हैँ सव सौन्दर्य की भावना व सौन्दर्य के लिए अनुभूति से उत्पन्न होता है जोकि 
स््रभाव से सम्बन्ध रखती है | हाउप्षमैन ने ब्लेक की जो अत्यधिक प्रदयसा की 
है, वह कवित्व सौन्दर्य के वारे मे उसकी इस विशेष प्रकार की घारणा के कारण 
है कि वह एक आन्तरिक अनुभूति की भ्रपील करता है और सगत बौद्धिक 
विचार से विनष्ट हो जाता है । परन्तु मैं उस पर इस समय कोई विवाद नही 
करूँगा | तथापि इसका यह अर्थ नहीं है कि समालोचना मात्र ही व्यर्थ है । 
एक समालोचक जिस प्रकार का सौन्दर्य वह स्वय देखता है, उसे पाठकों के 
मन पर भ्रकित करने मे सहायक हो सकता है। वह न केवल उन तत्त्वो की 
खोज मे जो किसी रचना को सुन्दर बनाते और उसके सौन्दययं को विलक्षणता 
प्रदान करते है, उन्हे सहायता प्रदान करता है, वरन्‌ उन्हे पूर्ण रूप से उस 
सौन्दर्य का मूल्याकन करने योग्य बनाता है। उदाहरण के तौर पर हाउसमैन 
की समालोचना से बहुत से व्यक्ति ब्लेक मे वे गुण देख पायेगे, जो वे पहले नही 
देख पाये थे । बहुत सभव है कि वे शेक्सपीयर के साथ ब्लेक की “तुलना करने 
मे उससे सहमत न हो, परल्तु वे कवित्व सौन्दर्य के उस तत्त्व को, जिसपर वह 
ग्रावश्यकंता से अधिक जोर देता है और इस प्रकार जिसे सजीव ढग से स्पष्ट 
बह है, पहले की श्रपेक्षा किसी हृद तक प्रधिक अच्छी तरह ग्रहण कर 
सकते है। 
हाँ, भिस्सन्देह मनुष्य के अ्रन्दर महानता का एक सहज बोध है, जिसके 
हारा वह एक महात्‌ कवि व कलाकार मे उसकी अपेक्षा कम महान्‌ कवियों व 
कलाकारो से भेद करता है भर उन नीची श्रेणी के भहान्‌ कवियों व कला- 
३ के उन व्यक्तियों से पृथक करता है, जो सर्वथा ही महान्‌ नही है । परन्तु 
पुम इस सहजबोध से यह भ्राशा करो कि वह याल्त्रिक तत्परता त्था 
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व्यापकता से इस प्रकार कार्य करे कि सब मनुष्यो की एक ही सम्मति हो 
व सव मनुष्य एक वस्तु का एकसा ही मृल्य आके, तो यह असभव है । 
शेक्सपीयर, दान्ते व उस श्रेणी के अन्य कवियों की महानता में कोई 
सन्देह नहीं कर सकता, क्योकि उतका सम्मान उत्के समय मे भी तथा बाद 
मे भी एकसा ही होता चला आया है। वजिल और होरेस अपने समय 
मे प्रथम श्रेणी के कवि माने जाते थे, और उनकी वह ख्याति वैसे ही 
बनी हुईं है। उनकी ख्याति के क्षेत्र मे परिवर्तन सभव है, प्रथमत कुछ 
लोगो ने ही उसे देखा होगा, बाद मे बहुतो ने उप्ते रेखा, और अन्त मे सभी उससे 
परिचित हो गये। प्र।रम्भ मे कुछ विरोधी समालोचक व आक्रमण करनेवाले भी 
होने है, परन्तु वे विरोधी स्वर धीरे-धीरे विनष्ट हो जाते है। ऐसे सन्देह कभी- 
कभी जरूर उठते रहते है--ज॑त्ते, क्या वजिल की अपेक्षा लुक्रेटियस महानू कवि 
नही था--परन्तु यह सन्देह वैयक्तिक ही है, साधारण निर्णय हमेशा स्थायी रहता 
है। यहाँ तक कि नीची श्रेणी के कवि भी, उनकी प्रसिद्धि मे कुछ हेरफेर होने के 
बावजूद अपने पद व प्रतिष्ठा पर कायम रहने है। तुमने कुछ कवियों की 
अप्रतिष्ठा, तथा अप्रतिष्ठितो की पुन॒ प्रतिष्ठा के बारे मे लिखा है। पोप और 
ड्राइडन के साथ ऐसा ही हुआ है। कोट्स व उसके समकालीन कवियों ने उनके 
नियमों को भग करके उनकी लाशो को कुचलते हुए भावात्मक स्त्रतन्त्रता प्राप्त 
करने की चेप्टा की, परन्तु अब पुन उनकी पूर्व प्रतिष्ठा स्थापित हो गयी है। 
लेकिन यह सब एक श्रान्ति के समान है- क्योकि इस बात पर गौर करो कि 
उनकी अत्यन्त अप्रतिष्ठा के समय मे भी पोप व ड्राइडन का स्थान अग्रेजी कविता 
साहित्य के मुख्य नामो मे था। कोई भी विवाद या निन्‍्दा उनसे इध्त ज्याति व 
स्थान को नही छीन सकी । इससे मेरी उस धारणा की पुष्टि होती है कि कवित्व 
महत्ता का एक स्थायी सहजबोध है। 
हाउसमैन व इनियट सदृश्ष समालोचको के तुलना के प्रयत्नो का क्या होगा ? 

मृझे यह असम्बद्ध व निरथंक प्रतीत होते है । दाल्ते व शेक्सपीयर दोनो ही कवित्व 
स्याति के शिखर पर विराजमान है, परन्तु प्रत्येक की प्रतिभा शैली मे इतना 
अधिक अन्तर है कि उनमे किसी प्रकार की तुलना निरथंक है। शैक्सपीयर के 
अन्दर वह शक्नियाँहै, जिनका दान्ते मुकाबला नही कर सकता, दान्ते के प्रन्दर वह 
उच्चता है जिस तक शेवसपीयर नही पहुँच सकता, परन्तु तत्वत दोनो ही समान 
गक्तिशाली है। शेक्सपीयर और ब्लैक की तुलना तो एक वेयक्तिक कल्पतामात्र 
है, उसका कोई विशेष अर्थ नही । पवित्रता व महानता एक वस्तु नही है, हाउसमैन 
के अनुसार ब्लेक की कविता शुद्ध कविता हो सकती है, जबकि शेक्सपीयर 
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दो एक-दो स्थल को छोडकर वैसी त्रही है, परन्तु यह कोई नहीं कह सकता कि 
ब्लेक की प्रतिभा मे शेवसर्ीयर की प्रतिभा का-सा विस्तार, घनत्व या समृद्धि 
विद्यमान है । यदि तुम यह कहते हो कि एक रहस्यवादी कवि के रूप मे ब्लेक 
शेक्मपीयर से महत्तर है--ण्ह निस्मन्देह सत्य है--कारण शेक्सपीयर रहस्यवादी 
कवि कट्ठापि नही है। परन्तु जीवन-क्रीडा के कवि के रूप में शेक्सपीयर सब कुछ 
है, व्लेक कुछ नही। भाषा की चातुरी व रुचि की विचित्रताये नि.सन्देह है। यदि हम 
प्रत्येक वस्तु को उसके उचित स्थान पर रखे, और विवादपग्रस्त विपयो को परस्पर 
मिला न दें, तो हम हाउसमैन द्वारा की गयी ब्लेक की प्रशसा का समर्थन कर 
सकते है, परन्तु उसका सब वातों मे उसे शेक्सपीयर से ऊँचा बताना, इन वस्तुओं 
के उस स्थायी सहजवोध के सर्वेथ। प्रतिकूल है जो किसी भी वै4क्तिक निर्णय से 
प्रभावित नही होता । 
महान्‌ कवियों की अपने समकालीन कवियो के वारे मे निर्णय करने मे होने 

वाली गधतियाँ उनके वैयक्तिक वहम है--अर्थात्‌ वेमन की सामयिक गतियो द्वारा 
सहजवोध के मार्ग मे होनेवाली रुकावट के कारण सहजबोध की असफलतायें है। 
गेटे और वक्रिम की गलतियाँ, किसी नवीन प्रतिभा व बुद्धि का, जो नवीन होने के 
कारण उम सप्रय अत्यन्त अकर्पक व प्रभावशाली प्रतीत होती थी, अत्यधिक मूल्य 
आकने मे ही है। रिचार्डेतन का 'पामेला' आधुनिक उपन्यास का प्रभात काल था। 

जैपा मैं पहले कह चुका हूँ, साधारण सहजवो व, तत्काल व यन्त्र के सदृश बिल्कुल 
नही कार्य नही करता । एक समकालीन व्यक्ति के गुणो का अतिशयोक्तिपूर्ण व 
लाधवपूर्ण मूल्याकन प्राय हो जाता है। परन्तु अधिकतर एक वास्तविक कवि 
प्रारम्भ में कुछ ऐसे थोडे से व्यक्तियों की ही प्रशस्ति प्राप्त करता है, जिनकी आँखें 
बुली हुईं होती है--और प्राय उन व्यक्तियों के आक्रमण का लक्ष्य हो जाता है 
जिनके चक्षु बन्द होते है--और फिर वह धौरे-धीरे सख्या मे बढते जाते है, जौर 
अन्त मे साधारण सहजवोध उनके निर्णय की पुष्टि कर देता है। 

एक फ्रासीसी कवि के बारे मे एक अग्रेज के निर्णय के सम्बन्ध मे, अथवा 

इसकी विपरीत दशा मे, यह एक विदेशी भाषा की सूक्मतर भावना व बारीकियों 

में प्रवेग करने में होने वाची ऋ्ठिनाइयो के कारण है । एक फ्रासीसी के लिए शैली 

द्‌ कौट्स के गुणो को ठीक तरह समझ सकना कठिन है, और इसी प्रकार एक 

ब्ग्रेज के लिए रेसीन को समझना उतना ही कठिन है। परन्तु मौरिये के समान 

फ्रामीची, जो एक अग्रेज की ही तरह अग्रेजी जानता है, शैली के गुणो का ठीक- 

ठेक मूल्य आँक सकता है। इन विभिल्‍तताओं का ध्यान रखना आवश्यक है, 

मानवीय मन एक पूर्ण यन्त्र व साधन नहीं है, इसके सर्वोत्कृष्ट सहजबोध भी 
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| 


अप्तम्बद्द मानसिक रचनाओं के आवरण से बहुत ढके रहते है, परल्तु इन मामलो 
मे मानसिक आकाग के सब परिवतंतो के बीच सत्य अपने आपको प्रकट कर देता 


है, और दृढता के साथ अपने स्तर रूप भे साफ-साफ खडा रहता है । 
--श्री अरविन्द 


दिलीप, 

मैं नही कह सकता कि तुम्हारे सन्देहों के तके को ठोक-ठीक समझ सका हूँ । 
कारागृह के अध्वताल मे रुणशैया पर पडा हुआ एक नि स्वार्थ भिन्न योग की 
आशा पर कैसे पानी फेर देता है ” सप्ार मे अनेक निराशाजनक दृश्य है, परन्तु 
अन्त मे यही तो कारण है कि योग क्यो करना चाहिए। यदि संसार सर्वथा मुखी, 
सुन्दर व अदर्शरूप होता, तो इप्तमे परिवर्तत लाने की आवश्यकता ही कौन अतु- 
भव करता और भौतिक मन व प्रकृति मे एक उच्चतर चेतना के अवतरण की 
आवश्यकता ही क्यो होती ? तुम्हारी दूसरी युक्ति यह है कि योग अपने भाप मे 
सुगम वस्तु नही है--यह लक्ष्त्र प्राप्ति का सुखद मार्ग मही है। निस्सन्देह यह नही 
है, क्योकि ससार व मानवीय अक्ृति जो है, सो है। मैने यह कभी नहीं कहा कि 
यह एक सरल कार्य है अथवा इसके मार्ग मे दुस्तर कठिताइयाँ नही है। 

फिर भी मैं तुम्हारी यह बात कि मैं प्रतिदिन दस घण्टे तुच्छ से पत्र लिखकर 
एक नयी जाति का निर्माण कहूँ, इसे भी नहीं समझ पाया। निस्सन्देह नहीं-- 
भहत्वपूर्ण पत्रो के लिखने से भी नहीं, और यदि मैं अपना सारा समय सुद्दर 
कविताये लिखने भे भी व्यतीत करूं, तो उससे भी नव जाति का निर्माण सभव 
नही। प्रत्येक क्रिया अपने स्थान पर एक महत्व रखती है, एक अणु या एक पर- 
माणु अथवा एक कण अपने आप मे क्षुद्र वस्तु हो सकते है, कित्तु विश्व की रचना 
में अपने स्थान मे वे अनिवार्य होते है ससार का निर्माण केवल पव॑तो, सूर्यास्तो 
और प्रूवों से आनेवाली वैद्युतिक प्रकाश बी धाराओ से नही होता-- यद्यपि 
इनका भी इध्तमे स्थान है। इन सब वस्तुओ के पीछे रहनेवाली शक्तिव इन 
करियाओ के उद्देश्य के ऊपर सब कुछ निर्भर करता है--और वह उस विश्व आत्मा 
को विदित है जो निरन्तर कार्य कर रही है, और मैं यह भी कह दूं कि यह 
विश्व आत्मा मन द्वारा या मानवीय मापदण्डो के अनुत्तार अपना कार्ये नहीं करती 
अपितु एक महत्तर चैतन्य द्वारा अपना काये करती है, जो एक अण्‌ से प्रारम्भ 
करके एक महान्‌ विश्व का निर्माण कर सकती है, और एक रिराम्रन्यियों के समृह 
का प्रयोग करके उन्हे यहाँ पर प्रकृति मे मत व आत्मा के कार्यों के लिए जाधार 
बना सकती है, एक रामकृष्ण व एक नैपोलियन और एक शेक्सपीयर को जन्म दे 
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सकती है। क्या एक महान्‌ कवि का जीवन केवल शानदार व आवश्यक वस्तुओं 
से बना होता है ? एक 'किंग लीयर' व एक 'हैमलेट' के निर्माण से पूर्व न जाने 
कितनी छोटी-छोटी बातो से वास्ता पडा होगा और न जाने कितनी ही छोटी- 
छोटी बातें करनी पडी होगी ? 
और फिर तुम्हारे ही तक के अनुसार यदि लोग तुम्हारी इस परेशानी पर 
तुम्हारी हँसी उडावे तो क्या वेयुक्तिसगत न होगे? छद, छद-विन्यास और शब्द 
भाग कितनी तरह से पढा जा सकता है, इस बारे मे जो तुम परेशान रहते हो, उस 
पर वे ऐसा कहेगे--मैं नही कहता--कि दिलीप राय इन तुच्छ नीरस वस्तुओ मे 
अपना समय क्यो नष्ट कर रहा है, जबकि वह इसका उपयोग एक सुन्दर भजन 
व सगीत के निर्माण में कर सकता था। परन्तु कार्य करने वाला उस उपादान 
को जानता व उसका आदर करता है जिससे उसे क।यें करना है और वह यह 
भी जानता है कि वह इन तुच्छ व क्षुद्र वस्तुओं के सूक्ष्म विवरण मे क्यो व्यस्त 
रहना है, और उप्तके परिश्रम को पूर्णता मे इनका क्या स्थान है । 
--भी भ्ररविन्द 


दिलीप, 


मेरी दृष्टि मे मनुष्य का अन्तिम मुल्य उसके शब्दों द्वारा नही लगाया जा 
पकता, न उसके कार्यो द्वारा ही लगायाजा सकता है ,परन्तु जो कुछ वह वन जाता 
है, उसीसे उसका मूल्य निर्धारण करना उचित है। 

धर्मवेत्ता, उपन्यासकार व नाटक लेखक मानवीय प्राणियो को जितना विचार- 
शील व अपने कार्यों के लिए उत्तरदायी बतलाते है, वास्तव मे वे उतने विचार- 
शील व उत्तरदायी नही है, और मैं यह देखने की चेष्टा करता हूँ कि मनुष्य जब 
कोई इरादा व निश्चय करता प्रतीत होता है, तब उसे वैसा करने के लिए उन 
शक्तियो के अतिरिक्त, जिनका वह मनुष्य स्वय अनुमान करता है, किन शक्तियो 
ने उसे बाध्य किया है। हमारे अनुमान प्रायः गलत होते हैं और जब वे ठीक भी 
होते है तव भी वास्तविकता की ऊपरी सतह को ही स्पर्श करते है। 
इस प्रश्न के बारे मे कि क्या ईश्वर मनुष्य को चाहता है, मेरा उत्तर यह है 
कि यदि ईश्वर न चाहता होता, तो मनुष्य भी ईश्वर को न चाहता। ईश्वर से 
हो मनुष्य के अन्दर अमरत्व के लिए इच्छा व उत्कट अभिलापा आयी है कौर 
उसके प्रन्दर अवस्थित दिव्प आत्मा ही उसका वीज अपने साय बाई है। 


--भी अरविन्द 
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दिलीप, 

वह अश जो तुमने उद्धत किया है श्री रामक्ृष्ण के बारे मे मेरी विचारपूर्वक 
सम्मति है। 

“बारी-बारी से प्रत्येक योग की साधना की थका देने वाली प्रक्रिया मे जो 
परिश्रम का अपव्यय है, उसका खान न करते हुए भी, हमारी सीमित शक्तियों 
को देखते हुए मनुष्य जीवन के इस क्षद्र जीवन काल मे व्यवहार मे वह कर सकना 
सुगम कार्य नही है। कभी-फ्भी निस्सन्देह हठयोग और राजयोग का क्रमश 
अभ्यास किया जाता है। और श्री रामकृष्ण परमहस के हाल ही के विलक्षण उदा- 
हरण में हम एक महान्‌ आध्यात्मिक सामर्थ्य देखते है, जो पहले सीधी ईश्वरीय 
साक्षात्कार की ओर जाता है, मानो वह ईश्वरीय राज्य पर धावा बोलकर उस 
पर विजय पा लेती है, और फिर क्रमश एक-एक करके यौगिक साधनों को पकड- 
कर अविः्वसनीय शी घ्रता के साथ उन्तमे से सारवस्तु को निकाल[र हमेशा समस्त 
साधना के स्तर तक लौट आती है। वह सार क्या है? प्रेम की शक्ति द्वारा व 
अन्त उत्पन्न आध्यात्मिकता के विविध अनुभवों मे विस्तार द्वारा तथा सहज- 
वोधात्मक ज्ञान की स्वाभाविक क्रीडा द्वारा भगवान की अनुभूति व उपलब्धि ।” 

(योग समन्वय) 


यह कल्पना करना क्रि मैं भवित अथवा भावपूर्ण भक्ति के विरुद्ध हें - जिसका 
अर्थ भी अन्त मे वही निकलता है, क्योकि बिना भाव के भवित नही हो सकती-- 
केवल भ्रान्त धारणा है। बल्कि सत्य तो यह है कि योग के सम्बन्ध मे अपने लेखो 
मे मैंने भक्ति को सबसे ऊँचा स्थान दिया है। किसी समय मैंने जो ऐसी बात कही 
है जिससे यह भ्रान्त धारणा हो सकती है, वह उस अशुद्ध भक्तिवाद के विषृद्ध 
कही गयी है, जो मेरे अनुभव के अनुप्तार सतुलन के अभाव मे विक्षब्ध व असगत 
प्रलाप, यहाँ तक कि विरोधी प्रतिक्रियाओं और अन्तत स्तायविक विकार को पैदा 
करती है। परन्तु भावो की पवित्रता पर बल देने का अभप्राय यह नही है कि मैं 
सच्चे भावो का निरादर करता हूँ, इस तरह तो मत व सकल्प की पवित्रता पर 
बल देने से कोई मुझे विचार व सकल्प विरोधी भी कह सकता है। इसके विपरीत 
भाव जितना ही गभीर होता है उतनी हो भक्ति भी गभीर होती है, और उसी 
अनुपात मे उसकी साक्षत्तार व परिवतंन पैदा करने की शक्ति भी दीब् होती है। 
भाव वी तीव्रता से ही प्राय आन्तर सत्ता जागृत हो जाती है और अन्तर के पट 
ईश्वर मे खुल जाते हे। 
--भ्री अरविन्द 
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दिलीप, 

तुमने जो डिकिन्सन का वह उद्धरण दिया है, जिसमे उसने कहा है 
“निश्चय ही यदि कोई आश्ञावाद के प्रति अयुक्तियुक्त झुकाव के साथ इस प्रश्न को 
न देखे, तो उसके लिए यह कल्पना करना ही असभव है कि किसी भी महत्वपूर्ण 
बात मे 'प्रगति' नाम की कोई सारवान्‌ वस्तु है। अथवा यहाँ हम भी ठेलीफोन 
और मोटरकार जैसो उन मूखतापूर्ण व असम्बद्ध वातों से ही प्रभावित हो जाते 
है ?--यदि हम प्रगति की कुछ आशा करते भी हैं तो ग्ह आशा हमे मनुष्य के 
अन्दर करनी चाहिए। और मुझे इस बात की कोई साक्षी नही दिखाई देती कि 
मनुष्य साधारणतया पहले से बेहतर है, बल्कि इसके विपरीत ऐसी साक्षी विद्यमान 
है जिससे घिद्ध होता है कि वे पहले से वदतर है ।” 

क्‍या उसके पिछले विचार निराश आदशंवाद की रुग्ण परछाई से आवृत न 
थे। मैं भी मनुष्य जाति और जो कुछ भी यह है, उसके लिए अपने मन में बहुत 
अधिक सनन्‍्मान नही रखता--परन्तु यह कहना कि मनुष्य ने जरा भी उन्नति नही 
की है, इतना ही अतिशयोक्तिपूर्ण निराशावाद है, जितना कि प्रगतिशील मनुष्य 
जाति के प्रति उन्‍नीसवी घताब्दी के उन्मत्त स्तुतिगान मे अतिशयोक्तिपृर्ण आशा- 
वाद भरा हुआ है । अन्तत मनुष्य जाति को उन्नत बनाने का सबसे उत्तम 
साधन पहले अपने आपको आगे बढाना है, सुनने भे यह अहवादी या व्यक्तिवादी 
प्रतीत होती है, परन्तु व सस्‍्त॒व मे यह ऐसी नही है, यह एक साधारण बुद्धिगम्य 
वस्तु है । जैसाकि गीता मे कहा है “यद्यदा चरति श्रेष्ठ स्तत्तवेतरो जन ” (जो 
सर्वश्रेष्ठ व्यक्ति करते है, जनसाधारण उसी को अपना आदश मानकर उनवा 
अनुकरण करते है) । 

कुछ पाशविक अश हमेशा मनुष्यो को पीछे की तरफ खीचते रहते है, और 
विभकत कौन नही है ? किन्तु सर्वोत्तम मार्ग यही है कि मनुष्य अपने अन्दर विद्य- 
मान ईश्वर की चितगारी रूप आत्मा मे विश्वास करके उसे तीन्न ज्वाला के रूप 
मे प्रदोष्त करने का प्रयास करें । 


--थ्री अरविन्द 


दिलीप, 


मै ईश्वरीय अनुग्रह के वारे मे कुछ कहना चाहता हँ--ऐसा प्रतीत होता है 
कि तुम ऐसा विचार कस्ते हो कि यह एक प्रकार की ईश्वरीय बुद्धि है जो बहुत 
कुछ मानवीय बुद्धि के समान ही कार्य करती है। परन्तु ऐसी बात नही है। और 
न यह सावेभोम ईश्वरीय दया है जो उस तक पहुँचने वाले सभी व्यक्तियों पर 


२७२ महापुरुषो के साथ 


निष्पक्ष रूप से कार्य करती है, अथवा उनकी सब प्रार्थनाओ को स्वीकार कर लेती 
है। यह धर्मात्मा लोगो को ही वरण करती है और पापियो को त्याग देती है, ऐसी 
बात भी नही है। यह ईश्वरीय अनुग्रह अत्याचारी सारमुस, विषयलोलुप सन्त 
आगस्टाइन अपनी दुष्ट करतूतो के लिए प्रसिद्ध जंगई मघई तथा बिल्वमगल व 
और अनेक ऐसे व्यक्ति जिनका आकस्मिक मानसिक नैतिक पुनज्जेन्म मानवीय 
नैतिक बुद्धि की पविन्नता की भावना को धवका पहुँचा सकता है उन सबकी 

हायता के लिए आया था। परन्तु यह धार्मिक व्यक्तियो की मदद के लिए भी 
आ सकता है--और उन्हे उनके सात्विक अहकार से मुबत्त कर इन सब चीजो से 
ऊपर वास करने वाली गुणातीत पविन्नतर चेतना तक पहुँचा सकता है। यह वह 
शक्ति हैं जो किसी भी नियम से,यहाँ तक कि विश्व नियम से भी ऊँची है--कारण 
सभी आध्यात्मिक द्रष्टा ऋषियों ने नियम और अनुग्रह के बीच भेद किया है। 
फिर भी यह विवेक रहित नही है--परल्तु इसका अपना ही विवेक है जो वस्तुओं 
ओऔर व्यक्तियों तथा ठीक काल व ऋतु को मन अथवा अन्य किप्ती साधारण शवित 
की अपेक्षा भिन्‍न दृष्टि से देखता है। एक व्यक्ति अन्दर प्राय गहन पर्दों के पीछे 
मन से अविज्ञेय साधनों द्वारा अनुप्रह की अवस्था की तैयारी होती है--और जब 
वह अनुग्रह की अवस्था आ जाती है तब वह अनुग्रह स्वय कार्य करता है। यह तीन 
शक्तियाँ है (१) कर्म (याऔर जो कुछ वहो) उसका विश्वव्यापी नियम । 
(२) ईश्वरीय कृपा जो नियम के जाल के बीच से जिन अधिक व्यक्तियों तक पहुँच 
सवती है, उन पर अपना वार्य ब5ती है भौर उन्हे अवसर प्रदान करती है और 
(३) ईश्वरीय अनुग्रह, जो रहस्पमय तरीके से पर साथ ही अन्यो की अपेक्षा अधिक 
अदम्य रूप से कार्य करता है। प्रदान केवल यही है कि जीवन की सब अनिय- 
मितताओ के पीछे क्या कोई ऐसी वस्तु है जो पुकार का प्रत्युत्तर दे सकती है और 
अपने आपको, चाहे कैसी ही कठिनाई से क्यों न हो, खोल सकती है, जब तक कि 
यह ईदवरीय अनुप्रह के प्रकाश के लिए तैयार न हो--और वह एक भानसिक व 
प्राणिक चेष्टा नही हो सकती, लेकिन कोई अन्य आन्तरिक वस्तु ही हो सकती है 
जिसे अन्तवर्ती चक्ष अच्छी तरह देख सकता हैं । यदि वह वहाँ विद्यमान है तो जब 
यह सन्मुद्व होकर क्रियाशील होती है तब दया कार्य कर सकती है, यद्यपि अ नुग्रह 
का पूर्ण कार्य फिर भी निशचयात्मक निर्णय व परिवत॑न की प्रतीक्षा कर सकता है, 
वयोकि इसे किसी भविष्यत॒काल के लिए भी स्थगित किया जा सकता है। कारण, 
सत्ता का कोई अश जो अभी ग्रहण करने को तैयार नही है बीच मे आकर बाधा 
डाल सकता है। परन्नु अपने व ईव्वर के बीच मे किसी वस्तु, किसी विचार या 
किसी घटना को क्यो दखल देने देते हो? जब तुम मिलन की अभीष्सा से पूर्ण 
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आनन्दमरन अवस्था में हो, तब किसी वस्तु की परवाह मत करो, ईश्वर वतुम्हारी 
अभीप्सा के अतिरिक्त किप्ती वस्तु को भी महत्व मत दो । यदि कोई शीघ्रता के 
साथ पूर्ण रूप से व स्वभाव से ईश्वर को चाहता है तो उस तक पहुँचने के लिए 
ऐसी एकास्तिक लगन की आवश्यकता है कि एकमात्र वही लक्ष्य हर समय सन्मुख 
रहे, अन्य कोई वस्तु बीच मे दखल न देने पाए। 

ईश्वर का क्या स्वरूप होना चाहिए, वह किसी प्रकार कार्य करता है, या उसे 
क्या कार्य नही करना चहिए--इत्यादि मानप्तिक विचारो का क्या मूल्य है, ये सब 
केवल मार्ग के प्रतिबन्ध है। असली महत्त्व की वस्तु तो केवल स्वय ईश्वर ही है, 
उसी का मूल्य है। जब तुम्हारी चेतना ईश्वर का आलिगन करती है, तभी तुम 
ईद्वर को जान सकते हो, उससे पूर्व नहीं। कृष्ण कृष्ण ही है, भवत्ञ को इस बात 
की चिन्ता नही कि वह क्या करता है या क्या नही करता, उसका दर्शन, स्पर्शन, 
उसके प्रकाश, साक्षात्कार, प्रेम व आनन्द का अनुभव--यही उसके लिए मत्यवान्‌ 
वस्तु है। आध्यात्मिक अभीष्सा के लिए सदा ऐसा ही होता है--प्रही आध्यात्मिक 
जीवन का नियम है। 
८ मई, १६१३४ --श्री अरविन्द 


गुर, 

गत रात्रि मैं विश्वविस्यात ज्योतिषी कैरो की १६२४९ मे प्रकाशित 'विद्व 
भविष्यवाणियाँ' नामक पुस्तक पढ रहा था। उसने कुछ आश्चयंजनक भविष्य- 
वाणियाँ की है। उनमे से केवल एक ही मैं यहाँ उद्धत कर रहा हैं क्योंकि मैं वह 
पुस्तक ही आपके पढने के लिए भेज रहा हूँ, उसमे से आप और भी देख सकते है। 
उसमे किंग जाज पष्ठ के बारे मे लिखा है-- 

“उसके बारे मे यह ध्यान देने लायक है कि उप्तकी आयु की वृद्धि के साथ- 
साथ उसमे राजकीय जुपीटर ग्रह बढता जाता है।” और बागे प्रिस आफ वेल्स के 
बारे मे “उसकी कुण्डली परेशानी पैदा करनेवाले व निराश करनेवाले प्रभावों 
से भरी हुई है, जो निश्चित रूप से ऐसे परिवर्तनो की ओर निर्देश करते है, जिनसे 
इगलैेण्ड के राज्यसिहासन पर महत्त्वपर्ण असर पडने की सभावना है--वह एक 
विनाशकारी प्रेम-घटना का शिकार होगा। और यदि ऐसा हुआ तो मैं भविष्यवाणी 
करता हूँ कि वह अपनी प्रेमिका के लिए प्रत्येक वस्तु का त्याग कर देगा, यहाँ तक 
कि राज्यप्तहासन को भी लात मार देगा।” (! | | 

परन्‍्तु यदि यह सत्र पहने ही इसी प्रकार होना निश्चित था तो गुर| यह 
स्पष्ट है कि शेक्सपीयर गलत था, जबकि उससे यह कहा-- 
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“तर दस, हमारा दोष हमारे यहो मे नही है, यह हमारे मे ही है कि हम दास 
हैं।! और उसका यह कयन ठीक है जहाँ उप्तने कहा है-- 

“जीवन एक चनत्री-फिर्ती परछाई है, यह एक विचारा गरीब पात्र है जो 
रगमच पर दो घड़ी के लिए भकडकर चलता है, और खिजते हुए रोष प्रकट करता 
है, और जिसके बारे मे फिर कुछ सुनाई नही देता यह एक पायल हारा कही हुई 
कहानी है जो क्रोध व कोलाहल से भरी ह॒ई है परन्तु स्वंधा अर्य॑शून्य है।” 

कम-पे-कम मैं तो अपने-आपको सर्वंधा एक दास ही अनुभव करता हूं, जो 
यह सोचने के लिए वाधित है कि ग्रहो की रत से यह निश्चित है कि १५द्सम्बर, 
१६३६ की मध्यरात्रि मे दिलीप एक पुस्तक पढेंगा, और अगले दिल प्रात-काल 
अपने गुरु को अपनी उदासी की कहानी लिखेगा जिसके उत्तर मे अगले दिन गुरु 
बुद्धिमत्ता के शब्दों मे गभीर उत्तर द्वारा समाधान करेगे। मुझे बताने की कृपा 
कौजिए कि क्या ये ग्रह यह जानते है कि आपकी बुद्धि कल कया उत्तर लिखेगी ? 

-“दिलीप 


दिलीप, 

तुम्हारे उद्धरण पृथक्‌ रूप से पढने पर अत्यन्त प्रभावजनक हैं, परल्तु पूरी 
पुस्तक पढने पर वह प्रभाव कम हो जाता है और धीरे-धीरे विनष्ट हो जाता है। 
तुमने करो की सफलताओं का निर्देश किया है, परन्तु उत्ती लसफलताओ के वारे 
मे चुप्पी क्‍यों ? मैंने पुस्तक का अवलोकन किया है, और उन भविष्यवाणियों की 
सच्या को देखकर, जो सत्य सिद्ध नही हुई हैं, मेरा विश्वास लड़खडा गया है। 
घोडी-ती भविष्यवाणियो के आधार पर, चाहे वह कितनी ही तत्य क्यो न हो तुस 
यह परिणाम नही निकाल सकते कि तुम्हारे पत्र द्वारा प्रश्न करने से लेकर मेरे 
उत्तर देने तक सव कुछ पहले से ही निश्चित है। इसकी सभावना हो सकती है, 
परन्तु इसकी पुष्टि के लिए कोई उपयुक्त ताक्षी नही है। जो स्पष्ट है वह केवल 
इतना ही है कि घटमाचक्र मे ठौऊ-ठीक व विस्तारपूरवक व मुख्य-मुख्य बातों मे 
भविष्य कथन का एक अश विद्यमान है। परन्तु यह पहले भी ज्ञात था, और इससे 
यह प्रब्न हल नही होता कि क्या सभी दत्ततुओ के भविष्य के विषय मे पहले से ही 
बताया जा सकता है ” क्या जीवन-सत्ता में भाग्य ही एकमात्र निर्णायक तत्त्व 
है, या और भी कोई निर्णायक तत्त्व हैं जो भाग्य में परिवतंन कर सकते हैं-- 
लववा भाग्य-निर्ण य हो जाने पर भी क्या भाग्य के भिन्‍न-भिन्‍न ज्ञोत शक्ति व स्तर 
नही हैं ” और क्या हम, जिस भाग्य से हमने प्रारम्भ किया है, उसे दत्तरे भाग्य के 
म्रोत, शक्ति व क्षेत्र के अपने जीवन पे प्रवेश द्वारा व उसे अपने जीवन मे क्रिया- 
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शील बनाकर परिवर्तित नहीं कर सकते ? दार्शनिक प्रश्न इतने सरल नही हैं कि 
वे एक दिशा या उससे सबंधा विपरीत दिशा में निरचयात्मक रूप से हल किए जा 
सकें--साधारण जनो का किसी वस्तु के बारे मे निर्णय करने का ढग है, परन्तु 
यह स्वंथा जल्दबाजी का तरीका है, और किसी सनन्‍्तोपजनक परिणाम पर पहुँचाने 
वाला नहीं । स्वतन्त्र सकल्प ही सब-कुछ है या भाग्य ही सब कुछ है--यह प्रह्न 
भी इतना सरल नही है। यह स्वतन्त्र सकल्प व भाग्य का प्रश्न दार्शनिक प्रइतो मे 
सबसे जटिल व दुरूह है और अब तक कोई भी इसका सप्रुचित हल नही कर पाया 
है--कारण, भाग्य व सकल्प दोनो का ही अस्तित्व है, और स्वतन्त्र सकल्‍्प भी 
अवश्य कही विद्यमान है, कठिनाई केवल यही है कि उसे किस तरह प्राप्त किया 
जाए और कैसे प्रभावशाली बनाया जाए । 
ज्योतिष विद्या ? बहुत-सी ज्योतिष की भविष्याणियाँ ठीक निकली है, यदि 
उन सबको एक जगह एकत्रित कर दिया जाए, तो काफी बडा सग्रह हो सकता 
है। परन्तु इससे यह परिणाम नही निकलता कि ग्रह हमारे भाग्य को शासित करते 
है, यह रह पूर्व-निश्चित भाग्य का निर्देश मात्र कर सकते है, इसलिए ये एक प्रकार 
के शब्द-चित्र है, एक शक्ति नही है--और यदि उनका कार्य एक शक्ति का कार्ये 
भी है, तो यह एक वाहक शक्षित है, उत्पादक शक्ति नहीं। कोई ऐसी सत्ता है 
जिसने निर्णय कर दिया है, अथवा कोई ऐसी वस्तु है जिसे हम भाग्य कहते है, ग्रह 
केवल निर्देश मात्र है। ज्योतिषी लोग स्वय यह कहते है कि दैव और पुरुषकार, 
भाग्य और वेयक्तिक शक्ति, ये दो शक्तियाँ है, और यह वेयक्तिक शक्षित परिवर्तन 
कर सकती है, यहाँ तक कि भाग्य के प्रभाव को बिलकुल नष्ट भी कर सकती है । 
इसके अतिरिक्त ग्रह प्राय भाग्य की कई भिन्‍न प्रकार की सभावनाओ का निर्देश 
करते है, उदाहरण के लिए अमुक व्यक्ति आधी आयु मे मर जाएगा, परल्तु यदि 
इस निश्चय को किसी प्रकार जीत लिया जाए, तो वह अपनी पूर्ण आयुष्य का सेवन 
करेगा। और अन्तत ऐसे दृष्टान्त भी दृष्टिगोचर होते है, जिनमे किसी निश्चित 
आयु तक जन्मपन्नी की भविष्यवाणियाँ सर्वथा सत्य सिद्ध होती हैं, परन्तु उसके 
बाद नही। जब कोई व्यक्ति साधारण जीवन से विरक्त होकर आध्यात्मिक जीवन 
व्यतीत करने लगता है, तब प्राय ऐसा होता है। किसी व्यक्ति मे यह परिवर्तन 
जितना ही मौलिक होता है, उतना ही तत्सम्बन्धी भविष्यवाणी का अन्त भी 
तात्कालिक होता है, अन्यथा कुछ परिणाम काफी सम्रय के लिए जारी रह सकते 
हैं, परन्तु उनके बारे मे पूर्ण अपरिहायंता कायम नही रहती। इससे यह स्पष्ट हो 
जाता है कि आध्यात्मिक भाग्य की कोई ऐसी उच्चतर शक्ति, उच्चतर स्तर व 
उच्चतर ज्ोत विद्यमान है जो समय आने पर निम्नतर शक्ति, निम्ततर स्तर व 
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निम्नतर स्रोत के प्राणिक व भौतिक भाग्य को, जिसके कि ग्रह सूचक है, अति- 
कर्ण कर सकते है। मैंने प्राणिक शब्द का प्रयोग इसलिए किया है, वंयोकि जन्म- 
पत्नी से जीवन की घटनाओ के समान चरित्र का भी उनसे कही अधिक पूर्णता व 
सन्तोप के साथ पूव॑-निर्देश किया जा सकता है । 
भाग्य की भारतीय व्याख्या कर्म है। हम अपने कर्मों दारा स्वय ही अपने 
भाग्य है, परन्तु जिस भाग्य का हमने निर्माण कर दिया है, उसीसे हम बँध जाते 
है, क्योकि जो हमने वोया है, वही इस जन्म में या अगले जन्म में काटना होगा । 
परन्तु अपने पुर्व-भाग्य का फल वर्तमान मे भुगतान करते हुए भी हम अपने भविष्य 
के भाग्य का निर्माण करते रहते है। इससे हमारे सकल्‍प व कर्म को एक महत्त्व 
प्राप्त हो जाता है, और जिस कठोर नपूसक भाग्यवाद मे यूरोपियन समालोचक 
भूल से विश्वास करते है, वह यह नही है। और फिर हमारा सकल्प व हमारे कर्म 
हमारे पूर्व-कर्मफल को भी प्रायः परिवर्तित व विनष्ट कर सकते है, केवल कुछ थोडे 
से दृढ प्रभाव के कम ही, जिन्हे उत्कट कर्म कहते है, ऐसे हैं जो परिवरतंनशील नही 
है । इसमे भी आध्यात्मिक चेतना व आध्यात्मिक जीवन की प्राप्ति द्वारा ही पूर्व 
कर्म के विनाश तथा विनाशक शव्ित की प्राप्ति कौ सभावना कीकल्पनाकी 
जाती है। क्योकि उस अवस्था मे हमारा उस विश्वव्यापी विश्वातीत ईश्वरीय 
सकत्प के साथ मेल हो जाता है जो किन्ही विशेष परिस्थितियो के लिए निर्धारित 
आज्ञा को रह कर सकता है ओर अपने पूव॑-निर्माण का नए सिरे से निर्माण कर 
सकता है, सकुचित निदिचत रेखाएँ मिट जाती है, वहाँ एक अधिक लचकीली 
स्वतन्त्रता व विशालता का आविर्भाव होता है। इस प्रकार ज्योतिष शास्त्र व 
कम दोनो ही एक कठोर व अपरखखितेनीय भाग्य की ओर निर्देश नही करते । 
जहाँ तक भविष्यवाणी का सम्बन्ध है, मेरी आजकल किसी भी ऐसे भविष्य- 
वक्‍ता से चाहे वह कितना ही प्रसिद्ध क्यो न हो, भेट नही हुई जिसकी भविष्य- 
वाणी सवंदा अटल रही हो | उनकी कुछ भविष्यवाणियाँ अक्षरश सत्य सिद्ध हुईं, 
परन्तु कुछ नही हुईं, कभी वे अढ्-सत्य हुईं और कभी सर्वंधा ही गलत हुई। परन्तु 
इमसे यह प्रमाणित नही होता 'ि भविष्यकथन की शक्ति ही भवास्तविक है, 
अथवा सत्र सत्य होने वाली भांवष्पवाणियों की उन्हे एक अति सभावना, दैवयोग, 
अवसर या आकस्मिक सयोग मात्र कहकर व्याख्या की जा सकती है। जिन घट- 
ताओ की इस प्रकार व्याख्या नही की जा सकती, उनकी सख्या बहुत अधिक है । 
भविष्यवाणियो की पूर्ति मे कमी-बेशी की व्याख्या कभी भविष्य-वक्‍ता के अन्दर 
किसी शक्ति की अपूर्णता द्वारा, जो कभी क्रियागील रहती है और कभी निष्क्रिय 
हो जाती है, की जा सकती है, अथवा यह कहकर की जा सकती है कि घटनाओ 
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के बारे मे आशिक रूप से ही भविष्यवाणी सभव है, वे कुछ अ श मे ही पूर्व-निश्चित 
रहती है, भौर या भिन्‍न तत्त्वो या शक्ति की लाइनों द्वारा, अथवा सभावित और 
वास्तविक शक्तियों की विभिल श्रेणियों द्वारा निथ्चित होती है। जब तक कोई 
भविष्यवक्ता एक लाइन के सम्पक में रहता है, वह ठीक-ठीक भविष्यवाणी करता 
है, अन्यथा नही, अथवा यदि शक्ति की लाइन परिवर्तित हो जाती है तो उसको 
भविष्यवाणी भी ठीक नही उतरती | साथ ही यह भी कहा जा सक्रता है कि यदि 
घटनाओ के बारे मे भविष्यवाणी करना सभव है तो कोई-ब-कोई ऐसी शक्ति या 
स्तर अवश्य होना चाहिए जिसके द्वारा या जिस पर से सब तथ्यो वारे मे सब-कुछ 
पहले ही देखा जा सकता है, यदि कोई ईश्वरीय सर्वज्ञता या सर्वेशक्तिमत्ता है तो 
ऐसा होना ही चाहिए । और तब भी, जो पहले से देखा गया है उसे कार्यान्वित 
करना होता है--वह वास्तव में कार्यान्वित होता है आध्यात्मिक, मानसिक, 
प्राणिक व द्ारीरिक शक्तियो की क्रीडा द्वारा, और शक्तियों के उस स्तर मे पूर्ण 
कठोरता उपल्य नही है। वैयक्तिक सकल्प व प्रयत्न उन्ही शक्तियों मे से एक 
शक्ति है। नेपोलियन से जब पूछा गया कि वह भाग्य मे विश्वास करते हुए भी 
क्यो निरन्तर नई-नई योजनाओ के बनाने व काम करने मे जुटा रहता है, उसने 
उत्तर दिया-- क्योकि मेरे भाग्य मे यही लिखा है कि मै योजनाएँ बनाता रहूँ 
ओर कार्य मे जुटा रहूँ ।” दूतरे शब्दों मे उसका योजनाएं बनाना व कार्य करना 
भाग्य के ही अश थे, और भाग्य जिस परिणाम को दृष्टि मे रखता था, उसे ही 
पूर्ण करते थे । यदि मैं किसी विरोधी परिणाम का भी पूर्व निर्देश देखता हूँ, तो भी 
मुझे उस परिणाम के लिए कार्य करना चाहिए, जिसे मै फलीभूत होते देखना 
चाहता हूँ, क्योकि वह शक्ति, वह सत्य का सिद्धान्त बनुप्राणित होता है, जिसकी 
मैं उपासना करता हूँ, और वह भविष्य मे उसकी विजय को सभव बना देता है। 
और वर्तमान भाग्य के विरोधी होने पर भी वह भावी अनुकूल की क्रिया का अश 
बन जाता है। मनुष्य किसी ध्येय या लक्ष्य की तात्कालिक असफलता को देखकर 
अथवा उसकी भावी असफलता की सभावना को देखकर ही उसका परित्याग नही 
कर देते, और अपने इस धैयंपूर्वक दृढ प्रयत्न के लिए वे आध्यात्मिक दृष्टि से सवंथा 
ठीक मार्ग पर हैं। इसके अतिरिक्त हम केबल बाह्य परिणाम के लिए ही जीवित 
नही रहते, जीवन का उच्चतर लक्ष्य आत्मा का विक्ाम है, न कि सामयिक बाह्य 
सफलता अथवा सस्निकट भविष्य मे होनेवाली सफलता है। भौतिक भाग्य के 
विरोध में व उसके द्वारा भी आत्मा विकसित हो सकती है। 
अन्तत यदि सब कुछ पूर्व-निश्चित है तो शेक्सपीयर या मैकबैथ के छाब्दो मे 
यह क्यो कहते हो कि, जीवन एक पागल का प्रलाप है जो कोलाहल और जोश से 
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पूर्ण है, परन्तु सर्वथा अर्थ-शून्य है ।'' जीवन ऐसा तब होता, यदि वास्तव मे सब 
दैवात्‌ आकस्मिक व अनिश्चित होता । परन्तु यदि यह कोई पूर्व-निर्दिष्ट व सूक्ष्म 
व्यौरेवार पूर्व-नियन्त्रित वस्तु है, तो क्या इससे यह स्पष्ट नही है कि जीवन कोई 
अर्थ रखता है व कोई ऐसा गुप्त लक्ष्य है जिसकी पूर्ति के लिए युग-युगान्तर से पूर्ण 
शक्ति के साथ निरन्तर प्रयत्न होता चला आ रहा है, ओर हम सब उसीके एक 
अश है भ्रौर उस अजेय लक्ष्य की पूर्ति मे सहकर्मी हैं। 

१७ दिसम्बर, १९३६ --श्री अरविन्द 


पुनश्च--हाँ, सबसे महान्‌ आनन्द इस बात मे हो सकता है कि हम यह अनु- 
भव करे कि हम ईहवर द्वारा प्रेरित हो रहे है, कम॑ (भाग्य) अथवा ग्रहो द्वारा 
नही, क्योकि कर्म व ग्रहो से प्रेरित होना मशीन की गति की तरह एक नीरस, 
कष्टदायक व अवाछनीय वस्तु है - यज्नारूढानि मायया | 
१८ दिसम्बर, १९३६ -- भरी श्ररविन्द 


दिलीप, 

दर्शन भी अनेक प्रकार के होते है। एक बाह्य दर्शन है जो केवल क्षणिक तौर 
पर या कुछ समय के लिए उस सत्ता की, जिसके हम दर्शन करते हैं, मूर्ति को हमारे 
सन्मुख खडा कर देता है, परल्तु जब तक आन्तरिक भक्ति उसे परिवरतंन का साधन 
नही बनाती, वह किसी प्रकार का परिवतंन नही ला सकता । एक ऐसा भी दर्शन है कि 
जिसमे एक जीवित मूर्ति का उसके किमी एक विशेष रूप मे अपने अन्दर, मानो 
हृदय के अन्दर इस प्रकार ग्रहण होता है कि उसका तात्कालिक प्रभाव होता है, 
और वह हमारे आध्यात्मिक विकास के दीक्षा काल का प्रारम्भ करता है। ऐसा 
भी दर्शन है जिसमे एक व्यक्ति का अपने से पृथक्‌ बाह्य रूप मे सूक्ष्म भौतिक रूप 
मे दर्शन होता है । 

जहाँ तक मिलन का सम्बन्ध है, स्थायी मिलन अन्दर होता है, और वह वहाँ 
प्रत्येक समय हो सकता है, वाह्य मिलन या सम्पर्क साधारणतया स्थायी नही होता। 
कुछ व्यक्ति ऐसे होते है जो जब भी पूजा करते है तब उन्हे प्राय लगभग सदा ही 
मिलन व सम्पर्क हो जाता है, जिम चित्र व मूर्ति द्वारा वे किसी देवता की पूजा 
करते है, वह देवता उन्हे उस चित्र व मूर्ति मे साक्षात्‌ जीवित रूप से विद्यमान व 
उसीके द्वारा नाना प्रकार की चेष्टाएँ करता दिखाई देता है | दूधरे साधक उसे हर 
समय वाह्म रुप से व सुक्ष्म देहधारी के रूप मे जहाँ पर व जिस मकान मे वे रहते 
है, उसमे ही अपने साथ रहता हुआ अनुभव करते है, परन्तु कभी-कभी यह केवल 
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कुछ समय के लिए ही होता है। अथवा वे उसकी अपने साथ उपस्थिति का अनु- 
भव कर सकते है, बार-बार देह रूप मे उसका दर्शन कर सकते है (परन्तु भौतिक 
रूप मे कप्ती-कभी ही) उसके स्पर्श व आलिगन का अनुभव कर सकते है, व उसके 
निरन्तर सभाषण भी कर सकते हैं--यह भी एक प्रकार का मिलत है। परन्तु 
सबसे उत्क्ृष्ठतम मिलन वह है जिसमे साधक अपने आराध्य देवता की अपने अन्दर 
व ससार की प्रत्येक वस्तु के अन्दर उपस्थिति का अनुभव करता है, वह यह अनु- 
भव करता है कि वह देवता समस्त विश्व को अपने अन्दर धारण किए हुए है, 
समस्त सत्ता के साथ एक हुआ है, परन्तु साथ ही सारे विश्व से बहुत परे है 
परन्तु इस विश्व मे भी भक्त सिवाय उसके और किसी वस्तु का दर्शन-अ्रवण या 
स्पर्श नही करता, उसकी इन्द्रियाँ केवल उसकी ही साक्षी देती है। 

२८ अप्रैल, १६४३ --श्री अरचिन्द 


गुरु, 
निस्सन्देह हम सबको मित्र राष्ट्रो की सब प्रकार की सहायता के पक्ष 
मे प्रयत्त करना चाहिए, और प्रत्येक समभदार मनुष्य इस बात मे झ्रापसे सहमत 
होगा कि हिटलर मनुष्य जाति की सभ्यता तथा श्राध्यात्मिक मुल्यो के लिये इतना 
बडा खतरा है कि इस समय की सबसे मुख्य भ्रावव्यकता उसका पतन है। परन्तु 
मुझे 'क' का एक लम्बा पत्र हाल ही मे मिला है, जिसमे हमारी इस वर्तमान युद्ध 
की कुरक्षेत्र के युद्ध से वह हिटलर की दुर्योधन से तथा मित्र राष्ट्रो की धर्म के 
रक्षक पाण्डवों से तुलना के बारे मे इस प्रकार आपत्ति प्रकट की है।” यदि मुझे 
बाह्य सघषं में भाग लेने की प्रेरणा होती तो मैं अवद्य ही तहेदिल से हिटलर के 
विरुद्ध शस्त्र ग्रहरा करता । परन्तु प्रभी तक इस विश्वव्यापी महाभारत के युद्ध भे 
मुझे कोई बाह्म प्र्जून दिखायी नही देता, जिसके कारण मेरे हृदय भे सन्देह ने 
घर कर लिया है, क्या ऐग्लो-प्रमेरिकन वायुयानो का गरजता हुआ शोर ही उसके 
गाण्डीव धनुष की टकार है ?” इसके भ्रलावा मुझे गत कुछ दिनो भे ऐसे भ्रनेक 
पत्र मिले हैं, जिनमे लेखको ने यह प्रतिपादन किया है कि पाण्डवो ने धरमराज्य की 
स्थापना के लिए युद्ध किया था, जबकि मित्र राष्ट्री का दृष्टिकोण प्रव भी मुख्य- 
तथा साम्राज्यवादी ही प्रतीत होता है। यदि युद्ध की समाप्ति के बाद भी उनका 

वही दृष्टिकोण बना रहे, तब क्या होगा ? वे यह युक्ति पेश करते है कि उस हालत 

मे हमारी सहायता उनके साम्राज्यवाद की स्थापना के लिए ही होगी कि 
804 स्थापना के लिए। मै ऐसे प्रश्नकतर््ताओ्रो से सहमत नही है हैक 
यह सोचने के लिए वाध्य हूँ कि मित्र राष्ट्रो के बहुत-से कार्य प्रापके 
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दृष्टिकोर को गलत समभने मे कारण बन सकते है। इसीलिए मै इस बारे मे 


ग्रापसे प्रदन कर रहा हूँ । 
४ --दिलीप 


दिलीप, १ सितम्बर, १६४३ 

मैं जो कहता हूँ, वह यह नही है कि मित्र-राष्ट्रो ने भ्रनुचित कार्य नही किये 
है, वल्कि वह यह है कि वे प्रगतिशील शक्तियो के पक्ष में खडे हुए है। और मैंने 
बात बिना किसी भ्राधार के नही कही है, बल्कि स्पष्ट तथ्यों के भ्राधार पर ही 
कही है। तुमने जिसका चित्रण किया है वह केवल भ्रन्धकारमय पहलू है। सभी 
जातियाँ व सरकारे दूसरी जातियो व सरकारो के साथ व्यवहार करने मे इस 
प्रकार के कार्य करती भ्रायी है--जो शक्तिशाली है, व जिन्हे कभी अ्रवसर मिला 
है, उन्होने कम-से-कम ऐसा ही किया है। मै श्राशा करता हुँ कि तुम मुभसे यह 
उम्मीद नही करते होगे कि मैं किसी ऐसी सरकार व जाति की विद्यमानता व 
भूतकाल मे उपस्थिति में विश्वास करता हूँ जो सर्वथा धमंपरायरा, नि वार्थे व 
निष्पाप हो। परन्तु इसका दूसरा पहलू भी है। तुम ग्राधुनिक भ्रन्तर्राष्ट्रीय व्यव- 
हार के आधार पर मित्र-राष्ट्रो को दोपी ठहराते हो कि उन्हे भूतकाल मे भी इन्ही 
श्रादर्शों के भ्रनुसार कार्य करना चाहिए था, परन्तु इस तरह देखने से सभी का 
भूतकालीन लेखा कालिमा से पूर्ण है। परन्तु स्वतन्त्रता, प्रजातन्त्र, समानता, 
ग्रन्तर्राष्ट्रीय न्याय आदि उच्च झ्ादर्शो की स्थापना किन राप्ट्रो ने की है, व 
किन्होते इनकी स्थापना मे सबसे प्रधिक भाग लिया है ? अमेरिका, फ्रास, 
इगतेड,--यही वह देश है जो श्राजकल मित्र-राष्ट्रो के रूप मे सगठित है। ये सब 
देश साम्राज्यवादी रहे हैं, श्रोर श्रब भी भ्रपने श्रतीत का बोक वहन कर रहे है, 
परन्तु उन्होने जानवृभकर उन आदर्शों का भी प्रचार किया है भौर उन सस्थाओो 
का प्रसार किया है, जो उक्त भ्रादर्शो को मृतंरूप दे रही हैं। इन वस्तुगरो का सापेक्ष 
मूल्य कुछ भी क्यो न हो--परन्तु प्रग्रगामी विकास में वह एक सीढी है, चाहे वह 
कसी ही प्रपुर्णा क्यो न हो। (परन्तु दुस्तरो के बारे मे क्या है? उदाहरण के लिए 
हिटलर कहता है कि काली जातियो को शिक्षा देना एक जुरम है, उन्हे गुलाम व 
मजदुर बताकर ही रखना चाहिए) इगलैड ने बिना किसी निजी स्वार्थ के कुछ 
जातियो को स्वतन्त्र करने मे मदद दी है, उसने एक सधर्ष के बाद मिस्र व 
आयरलैंड को स्वतन्त्रता देना स्वीकार किया है, भौर ईराक को बिना किसी सघषे 
के ही स्वतन्त्रता दी है। वह निश्चित रूप से, यद्यपि धीरे-धीरे साम्राज्यवाद से 
हंटकर सहयोग की तरफ बढ रहा है, उपनिवेशों व इगलैड का ब्रिटिश कामनवैल्थ 
एक भ्रद्वितीय व भ्रभूतपूर्व सस्था है, यह उस दिशा मे एक नया कदम है, वह एक 
प्रकार के ऐसे विग्वव्यापी सघ की भावना की श्रोर वढ रहा है जिसमे श्राक्रमण 
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को सम्भव बनाया जा सके, उप्तकी नयी पीढी अब पूर्वीय जातियो के उत्थान के 
मिशन में विश्वास नही करती, उसने भारत के सामने भी झ्रौपनिवेशिक स्वतत्रता 
पेश की है--और यदि वह॒चाहे तो युद्ध के बाद उसे सर्वथा पूर्ण रूपसे भी 
स्वतन्त्रता देना स्वीकार किया है, जिसमे भारतीय जनता अपनी इच्छा से स्वतस्त्र 
विधान का निर्माण कर सकती है. इस सबको मैं उचित दिखला मे प्रगति कहता 
हूँ--यद्य पि यह कितनी ही भ्रपुरण्ण, धीरे-धीरे व हिचकिचाहट के साथ क्यों न हो। 
जहाँ तक अमेरिका का सम्बन्ध है, उसने मध्य व दक्षिणी प्रमेरिका के सम्बन्ध में 
अपनी भूतकालीन साम्राज्यवादी नीति का परित्याग कर दिया है और क्यूबा व 
फिलिपीन को उसने स्वतन्त्रता दे दी है । कया घुरी-राष्ट्रो के पक्ष मे भी कोई 
ऐसा रुख दिखायी देता है ” वस्तुप्रो को स्थिरता से व पूरा हूप मे देखने के लिए 
उनके प्रत्येक पहलू को देखना शभ्रावश्यक है। एक बार फिर मैं यही कहता हूँ कि 
मुझे बाह्य अ्रनावश्यक बातों में नही उलभना है, बल्कि उनके पीछे कार्य करने 
वाली शक्तियो को देखना है। हमे भविष्य की रक्षा करनी है, तमी वरतंमान कष्टो 
व विरोधों के समाधान का अवसर मिल सकता है, व उन्हे दुर किया जा सकता 


है । 
हमारे लिए यह प्रश्न नही उठता । हमने यह उस पत्र मे, जो पहले प्रकाशित 
किया जा चुका है* स्पष्ट कर दिया है कि हम वर्तमान युद्ध को जातियो व सरका रो 


चाननीननी अन+ 
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श्री अरविन्द ने एक शिष्य को लिखा था (२६ जुलाई, १६९४२) “तुम्हे इस 
युद्ध को किन्ही जातियो का दूसरी जातियो के विरुद्ध या भारत के विरुद्ध 
युद्ध नही सममना चाहिए, यह एक भ्रादर्श के लिए युद्ध है जो मनुप्य जाति 
के बीच इसके जीवन-काल भे प्रतिष्ठित होना है, यह एक ऐसे सत्य के लिए 
युद्ध है जिसे उस अघकार झौर असत्य के विरुद्ध, जो इसे जीतने का प्रयत्न 
कर रहे है, अपनी प्रतिष्ठा स्थापित करती है। हमे उन शक्तियों को देखना 
चाहिए, जो इस युद्ध के पीछे कार्य कर रही है, न कि इस या उस ऊपरी 
परिस्थिति (घटना) को देखना चाहिए। जातियो की चरुटियो व गलनियो 
को देखना निरर्थक है, सब मे ही कोई-न-कोई त्रुटि है, और सभी भयानक 
गलतियाँ भी करते है, परन्तु वास्तव मे देखना यह है कि युद्ध मे किस पक्ष 
को उन्होने भ्रपनाग्ग है। यह युद्ध मनुष्य जाति के विकास की स्वतन्त्रता के 
लिए, उन परिस्थितियों के लिए, जिनमे मनुष्य जाति को श्रपने अन्दर के 
प्रकाण के भ्रनुसार सोचने व काये करने की स्वतन्त्रता होगी, और सत्य 
व झात्मा के विकास के लिए लड़ा जा रहा है। इसमे तिलमात्र भी सन्वेह 
नही कि यदि घुरी-पक्ष विजयी होता है तो ऐसी सब स्वतन्त्रता व प्रकाश 
की आशा का अन्त हो जागगा, जो मनुष्व के लिए उसको ज्ियान्वित 


-*्छ 


२८२ भहापुरुषो के साथ 


के बीच (या श्रेष्ठ पुरषो व नीच पुरुषो के बीच) लडाई नही मानते, बल्कि 
देवीय और भ्ासुरिक दो शक्तियो के बीच सघष॑ मानते है। जो वस्तु हमे देखनी 
है, वह यही है कि मनुष्य व राष्ट्र किस पक्ष को अपनाते है, यदि वे सत्य का पक्ष 
लेते है, तो वे अपनी उन सब त्रुटियो, गलतियो व उन मिथ्या हरकतो के बावजूद, 
जो मनुष्य प्रकृति व सामूहिक मानवीय सधो मे सर्वथा स्वाभाविक है, अपने 
आपको ईश्वरीय उद्देश्य का साधन बनाते है। एक पक्ष (मिन्न-पक्ष) की विजय 
विकास की शक्तियो के लिए मार्ग को खुला रखेगी, दूसरे पक्ष की विजय मनुष्य 
जाति को पीछे घकेल देगी, इसका भयानक रूप से भ्रध पतन कर देगी, और बहुत 
सम्भव है कि एक जाति वे रूप मे भ्रन्तत इसकी असफलता का ही कारण न बन 
जाय, जैसाकि भूत की प्रगति मे भ्नौरो का पतन हुआ है। यही सबसे मुख्य प्रश्न 
है, भ्र्य सब विचार या तो असगत है या गौण महत्त्व रखते हैं। मित्र-पक्ष कम- 
पे-कम मानवीय मृल्यो को लेकर खडे हुए है, यद्यपि वे भी प्राय भपने उच्च 
आद्षों से गिर जाते है, (जैसा कि मनुष्य प्राय करता है), परन्तु हिटलर राक्षसी 
भ्रादर्शो का प्रतीक है, श्रथवा उन मानवीय मूल्यों के लिए खडा है, जो विपरीत 
दिशा मे यहाँ तक भागे बढ गये है कि वे राक्षसी हो गये है (उदाहरणार्थ वे जम॑न 
जाति को सर्वोत्कृष्ट शासक जाति समभते है) | इससे यह भ्रभिप्राय न निकालना 
चाहिए कि भ्रमेरिकन व अग्रेज जातियाँ सर्वथा निर्दोष देवताओं के समान है, 
भ्रथवा जम॑न जाति एक दुष्ट व पापी जाति है, परन्तु निर्देशक के तौर पर इसका 
मुख्य महृत््त्है. । 

कुरुक्षेत्र की उपमा सब तरह के पूर्ण सादृश्य की द्योतक नही है, बल्कि दो 
विद्वव्यापी शक्तियो के बीच युद्ध का एक रूढिगत उदाहरण है, जिसमे जिस पक्ष 
को ईश्वरीय शक्ति का अनुग्रह प्राप्त हुआ, वही विजेता हुआ, क्योकि उस पक्ष 
के नेताग्रो ने अपने-आपको उसका साधन बनाया। इसे धर्म और पाप अथवा 


करना भ्सम्भव बना देगी, उस दशा मे सर्वत्र ही असत्य व अन्धकार का 
राज्य होगा और मनुष्य जाति के एक बडे अ्रश को ऐसे भीबरा अत्याचार 
व भवनति का सामना करना पडेगा, जिसकी कल्पना भी असम्भव है । 
परन्तु यदि दूसरा पक्ष, जिसने मनुष्य जाति के स्वतन्न्र भविष्य की घोषणा 
की है, विजयी होता है, तो यह खतरा टल जायगा, झौर वह परिस्थितियाँ 
पैदा हो जायेगी जिनमे भादर्श के विकास के लिए ईइवरीय कार्य को करते 
के लिए, झ्ोर जिस आध्यात्मिक सत्य को हम पृथ्वी पर प्रतिष्ठित करना 
चाहते है, उसकी प्रतिष्ठा के लिए भ्रवसर प्राप्त हो सकेगा । इसलिए वे 
लोग जो इस लक्ष्य के लिए लड रहे है, वे ईश्वरीय पक्ष के लिए और असुर 
के सम्भावित राज्य का अन्त करने के लिए युद्ध कर रहे है। 


श्री प्रविन्द कु 


अच्छे प्रौर बुरे आदमियो का सघर्ष नही समझना चाहिए। क्योकि अन्तत क्या 
पाण्डवों मे कोई भी त्रुटि नही थी, क्या वे सवंथा स्वा्थंशुन्य और वासनाओ से 
रहित थे ? 

क्या पाण्डव अपने अधिकारो और निजी स्वार्थ की रक्षा के लिए युद्ध नही 
कर रहे थे ?--यह ठीक है कि उनके वह स्वार्थ निस्सन्देह युक्तिसगत व न्याययुक्त 
थे, परन्तु फिर भी उनके वे दाबे व स्वार्थ व्यक्तिगत ही थे ! उनका वह युद्ध ध्म- 
युद्ध था, परन्तु वह उनके ही वेयक्तिक अधिकार व न्याय-प्राप्ति के लिए था। 
झौर यदि साम्राज्यवाद या शक्ति व शस्त्रास्त्र का आश्रय लेकर साम्राज्य निर्माण 
सब अवस्थाश्रो मे ही एक पाप है, तो पाण्डव भी उस पाप से मुक्त नही हो सकते, 
क्योकि उन्होने भी साम्राज्य स्थापना के लिए भ्रपनी विजय का प्रयोग किया, 
जिसकी रक्षा उनके परचात्‌ परीक्षित व जनमेजय ने की । क्या झ्राधुनिक मानव- 
हितवाद व शान्तिवाद धर्मात्मा पाण्डवो के विरुद्ध (जिसमे कृष्ण भी सम्मिलित 
है) यह लाछन नही लगा सकता कि उन्होने भारत मे अपना अ्रखड साम्राज्य स्था- 
पित करने के लिए अनेक स्वतन्त्र राजाओ्रो व देशवासियों का भीषण सहार किया 
था ? प्राचीन घटनाश्रो को आधुनिक आादर्शो की तराजु भे तोलने से इसी प्रकार 
का परिशाम निकल सकता है। परन्तु वास्तव मे उस समय साम्राज्य स्थापना 
उचित दिद्या मे उठाया हुआ एक कदम था, जैसा कि श्राजकल स्वतन्त्र राष्ट्रो का 
विश्वव्यापी सघ उचित दिश्या मे उठाया हुआ कदम है--दोनो ही भ्रवस्थाओो मे 
भयानक नर-सहार के उचित परिणाम है. ॥ 

हमे याद रखना चाहिए कि पराघीन जातियो पर विजय व शासन करना 
प्राचीन काल व सध्यकाल मे तथा अब से कुछ ही दिल पूर्व तक निन्दित नही समझा 
जाता था, अपितु वह एक महत्त्व भौर गौरव की वस्तु मानी जाती थी। मनुष्य, 
विजेताझो या विजयी राष्ट्रो भे किसी प्रकार की कोई दुष्टता या पाप-भावना नही 
देखते थे। पराधीन देशो व जातियो का न्यायपूर्वक शासन ही उनका लक्ष्य था 
इससे ज्यादा झोर कुछ नही, शोषण भं। उसमे सम्मिलित था | इस विषय पर 
आधुनिक विचारधारा, जैसे प्रत्येक व्यक्ति व राष्ट्र का स्वतन्त्रता का अधिकार, 
विजय भ्रथवा साम्राज्य की अनैतिकता, अ्रथवा ऐसे समभौते व मध्यवर्ती मार्ग 


जैसा कि भ्रग्नेज जाति का पराघधीन जातियो को प्रजातन्त्रात्मक स्वतन्त्रता के लिए 
शिक्षित करने का विचार है--यह सब नये झादर्श है, एक विकासवादी आन्दोलन 
है, यह एक नया धमं है जिसने श्रभी धीरे-धीरे व्यवहार पर प्रभाव डालना शुरू 


किया है--यदि हिटलर अपने “पवतारी' ध्येय मे सफल हो जाता भौर सम्पुरं 
(«वी पर भपने नवीन 'मजह॒ब' की स्थापना कर लेता तो उपर्युक्त शिशु धर्म का 
गला सदा के लिए ही घुट जाता। पराधीन राष्ट्र स्वभावत ह्ही नवीन घम्म को 
स्वीकार करते है भ्रौर पुराने साम्राज्यवाद की कद भ्रालोचना करते है, यह श्राशा 


| 


र्घ४ महापुरुषों के साथ॑ 


करनी चाहिए कि जव वे स्वय शक्तिशाली व समृद्ध हो जायेगे, तब भी जिस धर्म 
का वे प्रचार करते हैं, उसी का पालन करेगे। परन्तू सर्वोत्तम तो यह है कि विश्व 
की व्यवस्था एक ऐसे नये रूप मे विकसित हो, चाहे वह प्रारम्भ मे कैसी ही ठोकरे 
खा-खाकर व भ्रपूर्ण रूप मे ही क्यो न हो,जिसमे पुरानो बाते सर्वंधा अ्रसम्भव हो 
जाये--यह कार्य कठिन होते हुए भी सर्वेधा असम्भव नही है | 

ईइवर मनुष्यों को, जिस रूप में वे विद्यमान है उसी रूप मे ग्रहण करता है, 
और उनके स्वंथा निर्दोष, दिव्यगुण, धर्मात्मा व पवित्न न होने पर भी उन्हे भ्रपना 
साधन बना लेता है। बाइबिल के शब्दों मे यदि वे शुभकामना रखने वाले है तो 
वे भगवान्‌ के पक्ष मे है और काय की सफलता के लिए यही पर्याप्त है। यदि मुझे 
यह भी मालूम हो जाय कि मित्र-राष्ट्र अपनी विजय का दुरुपयोग करेंगे भौर 
शान्तिकाल में अपने वायदो को पुरा नही करेगे, अथवा उनकी विजय से मानवीय 
ससार को जो श्रवसर मिला है उसे वे कम-से-कम किसी भ्रश तक विनष्ट कर देगे 
तो भी उनके पक्ष मे ही मैं भ्रपनी शक्ति लगाऊंगा, क्योकि किसी भी भ्रवस्था मे 
हिटलर की विजय से जो सर्वनाश की भ्राशका है, उसका शताश भी मित्र-राष्ट्र 
की वुराइयो से नही हो सकेगा । ईब्वर के मार्ग फिर भी खुले रहेगे--भौर उनको 
खुला रखना ही भ्रावश्यक कार्य हो | हमे वास्तविक और केन्द्रीय सत्य को पकडना 
चाहिए और अ्रन्धकारमय दासता व पुतरुज्जीवित व बब॑ रता का जो महान्‌ खतरा 
भारत व ससार के सामने उपस्थित है, उसे दूर करने का प्रयत्न करना चाहिए 
भोर उत अन्य सब गौरा विवादों व काल्पनिक समस्याओं को, जो हमारे सबसे 
महत्त्वपूर्ण जीवन-मरण के प्रश्न को झावृत कर रही है, भविष्य के लिए छोड 
देना चाहिए । 


३ सितम्बर, १६४४ --श्री भ्ररविन्द 


श्री श्ररविन्द के साथ एक घण्टे की मुलाकात 


चूंकि श्री अरविन्द से भ्रगली मुलाकात का विषय मुख्यतया यौगिक शक्तियों 
झौरजीवन पर उनके प्रभाव से सम्बन्ध रखता है, इसलिए प्रावश्यक भूमिका के 
तौर पर इससे सम्बद्ध एक वैयक्तिक अनुभव का वर्णंत करता हूँ। यह साहस मैं 
विशेषत इसलिए कर रहा हूँ कि इससे उस विषय पर कुछ प्रकाश पडता है जो 
नाना प्रकार की वैज्ञानिक तथा भ्रन्य प्रकार की भ्रान्त धारणाप्रो व अ्न्धविश्वासो 
के तम से भ्राउछन्न है। आधुनिक विक्षित व्यक्ति की बुद्धिजन्य वैज्ञानिक आपत्तियो 
के बारे मे, यदि श्राज्ञा हो तो जो श्री भ्रविन्द ने मुझे एक पत्र मे समझाया था, 
उसे ही यहाँ उद्धत कर दूं ? 

प्रयगग इस प्रकार है मेरी एक महिला-मित्र मोटर लारी मे सफर करते हुए 


श्री प्ररविन्द दल 


(जिसमे कि उसका कोई श्रन्य हप्ट सम्बन्धी पास न था) थ्रोम्बोसिस का शिकार 
हुईं, भौर उसे ऐसा भ्रनुभव होने लगा कि वह मर रही है। उसने मन-ही-मन श्री 
प्ररविन्द तथा माताजी से सहायता की प्रार्थना की, भौर भ्रत्यन्त प्राइचर्य की बात 
है कि पाँच मिनट के अन्दर ही वह बिलकुल स्वस्थ हो गयी भ्रौर किसी प्रकार की 
दुबंतता का कोई चिह्न उसके शरीर पर बाकी न था। वह इस बात से भ्रत्यन्त 
प्रभावित हुई, क्योकि साधारणतया श्रोम्बोसिस का झ्राक्रमण रोगी को शअ्रत्यन्त 
असहाय व दुबंल बना देता है। मैने श्री अरविन्द को एक पत्र लिखकर पूछा कि 
क्या यह उस महिला की मानसिक कल्पनामात्र है, भ्रथवा श्री माताजी ने उसकी 
सहायता की पुकार को वास्तव में सुना था। इसके उत्तर मे श्री प्ररविन्द ने अपने 
२४ मार्च, १६४९ के पत्र मे इस प्रकार लिखा -- 

“जहाँ तक उसके प्रनुभव का सम्बन्ध है, सहायता के लिए उसकी पुकार 
निश्चित रूप से माताजी के पास पहुँची, यद्यपि वह सब ब्यौरा, जो उसने अपने 
पत्र मे दिया है, सभव है माताजी के भौतिक मन मे उपस्थित न हो । इस तरह की 
पुकार माताजी के पास सदा श्राती रहती है, कभी-कभी तो सैकडो पुकारें एक 
साथ ही झ्रा जाती है भौर सदा उनका उत्तर दिया जाता है। भ्रवसर सब प्रकार 
के होते हैं भौर पुकार का चाहे जो भी कारण हो, उसका उत्तर देने के लिए शक्ति 
वहाँ विद्यमान है। यौगिक स्तर पर यही इस कार्य का सिद्धान्त है। यह साधारण 
मानवीय काये के समान नही है, और न ही इसे उस व्यक्ति द्वारा, जो पुकार 
करता है किसी लिखित या मौदिक सन्देश की प्रावश्यकता है श्रान्तर सूचना 
(?8/५0० ००एणश्रात७//०॥) का आदान-प्रदान ही उस शक्ति को गति प्रदान 
करने के लिए पर्याप्त है। साथ हो यह कोई ग्रवैयक्तिक शक्ति भी नही है, भौर यह 
कल्पना करना कि कोई दिव्य शक्ति वहाँ पुकारकर्त्ता को उत्तर देने व सतुष्ट करने 
के लिए विद्यमान है--सवेथा भ्रसगत है। यह तो माताजी के लिए एक वैयक्तिक 
वस्तु है, भ्रौर यदि उनमे यह शक्ति भौर इस प्रकार की कार्यक्षमता न होती तो वे 
भ्पना कार्य करने मे समर्थ नहो पाती, लेकिन यह भौतिक स्तर की बाह्य 
व्यावहारिक कार्य-विधि से, जिसकी कार्य्रणाली प्रनिवायंतः उससे भिन्‍न ही 
होती चाहिए, सर्वया भिलन है, यद्यपि यौगिक क्रिया और भौतिक क्रिया एक-हुसरे 

से मिल सकतो है और मिलती भी है, भौर यौगिक शक्ति भौतिक कार्यप्रणाली 
को भरत्यन्त प्रभावोत्पादक बना देती है। जहाँ तक उस व्यक्ति का सम्बन्ध है जिसे 
पहायता भराप्त हुई है, पर जिसे शक्ति के कार्य का कोई भान नही है, उसका बोध 
यक्ति के प्रभावपूरां कार्य सम्पादन मे बहुत कुछ सहायता कर सकता है, लेकिन 
इसका होना भ्रनिवायं नहीं है, क्योकि उसे यह बोध हुए बिता भी कि किस 
पर कार्य हुआ है-- शक्ति का उस पर पूरा प्रभाव हो सकता है। उदाहरण के 
लिए कलकत्ता औ्रौर भव्य स्थानों मे मेरी पहायता सदा तुम्हारे साथ रही है और 


१८६ महापुरुषो के साथ 


मैं नही सोचता कि यह कहा जा सकता है कि वह प्रभावशुल्य थी, लेकिन यह 
सहायता उसी गुह्म प्रकार की थी, और यदि तुम्हे मेरी सहायता का कोई बोध 
न भी होता, तो भी उसका प्रभाव उत्तना ही होता । 

१६२४ मे मैं ऐसी मानसिक अवस्था लेकर कलकत्ता लौटा जब ओत्म- 
विश्वास का तो कहना ही क्या, झशावाद के भ्रन्तिम चिह्न तक भी मेरे मन से 
मिट चुके थे, क्योकि मुझे निकट भविष्य मे ग्रुरुदीक्षा की कोई झ्राशा दिखायी न 
देती थी। चाहे मै कुछ भी करता पर मैं भ्रपने मन को उनके अन्तिम शब्दों का, 
जो एक भर्त्सना के तुल्य थे, चिन्तन करने से न रोक सका “तुम्हारी श्री तक 
मानसिक जिज्ञासा है, मेरे योग के लिए इससे कुछ और अ्रधिक की झ्रावश्यकता 
है।” मुझे उसका भी ध्यान भ्राया जो इस विषय मे उन्होंने योग-समन्वय मे लिखा 
था “किसी उच्चतर व परे वस्तु का केवल विचार या उसके प्रति बौद्धिक 
जिज्ञासा, चाहे मन की रुचि द्वारा कितनी ही प्रबलता से पकडी हुई क्यो न हो, 
तब तक प्रभावशुन्य है जब तक कि वह हृदय द्वारा एकमात्र इच्छित वस्तु और 
सकल्प द्वारा एकमात्र कतंव्य-कर्म के रूप मे ग्रहण नही की जाती | कारण, आत्मा 
का सत्य केवल चिन्तन की वस्तु नही बल्कि जीवन मे कार्यान्वित करने की वस्तु 
है, और उसे जीवन मे लाते के लिए सत्ता की सम्पूर्ण एकाग्रचित्तता की झाव- 
श्यकता है, वह महान्‌ परिवतंन जिसकी हम योग द्वारा श्रपेक्षा करते हैं, विभक्त 
सकल्प व शक्ति के अल्प अश झथवा मिम्कते हुए मन से सम्पन्त नही हो सकता। 
जो ईव्वर को पाना चाहता है, उसे अपने-आपको ईज्वर और केवल ईव्वर के 
चरणो मे समपित कर देना चाहिए।'' (भ्रध्याय २, पृष्ठ २३) 

कई वर्ष पव्चात्‌ मैंने उनके सावित्री के वर्णुन मे वह चीज पढी जिसे कि मैं 
तब प्रतिक्षण अनुभव कर रहा था। 

लेकिन जैसे-जैसे 'सुख के क्षण' कम होते गये श्ौर 'कोहरा' गहनतम होता 
गया, वैसे-वैसे ही 'मार्ग' अधिकाधिक 'नैराश्यपूर्ण' प्रतीत होने लगा । इस विकट 
समय मे मैंने श्री रामकृष्ण के सीधे शिष्य स्वामी अभेदानन्द का एक व्याख्यान 
सुना । उन्होने वहुत-सी बातों के साथ-साथ “वैराग्यमेवाभयम्‌' के बारे मे भी कहा 
और वलपुर्वक यह समकाया कि जीवन से विमुख होने का भ्रथे निश्चय ही भय 
और वन्धन से मुक्ति है। मैं उनके पास गया और वे कृषपापूर्वक मुे दीक्षा देने को 
सहमत हो गये | लेकिन मेरे एक मित्र, जो कभी पहले श्री भ्रविन्द के शिष्य रह 
चुके थे, ठीक समय पर झा पहुँचे और मुझे अपने एक मित्र के यहाँ, जिन्हे अनेक 
यौगिक सिद्धियाँ प्राप्त थी, ले गये। एक दुर स्थित ग्राम मे हम रात्रि मे उनके 
अतिथि हुए । मैंने उन्हे बताया कि मुझे गुर की कितनी प्रवल भ्रावश्यकता है और 
उनसे सलाह माँगी । “वठ जाओ झौर अपनी आँखे बन्द कर लो ।” यही उनका 


श्री अरविन्द फ 


उत्तर था जो उन्होने मुझे दिया। कुछ उद्धिन-सा हो मैने उतकी झाज्ञा का पालन 
किया । हि 
मैं नही जानता कि हम कितनी देर तक आँखे बन्द किये वहाँ बैठे रहे, क्योंकि 
एक गम्भीर शान्ति ने मेरे समय के बोध को समाप्त कर दिया था, उसने भेरी 
प्यासी शात्मा के प्रत्येक छिद्र को प्रभृत से भर दिया। मेरे मित्र ने कोहनी के 
इश्षारे से मुझे उद्बुद्ध किया । मैंने झपने मेजबान की भ्ाखो-से-अँखे मिलायी, जो 
सुक्ष्मता से मेरा निरीक्षण कर रही थी। मैं लजा गया । वह मुस्कराने लगे। 
"लेकिन तुम गुरु की तलाश क्यो कर रहेहो उन्होंने यकायक मुझसे 
पूछा, “जवकि श्री अरविन्द ने स्वय तुम्हे स्वीकार कर लिया है?” 
' लेकिन यह कैसे सभव है ? ” मैंने सदिग्ध स्तर मे पूछा-- हैं ग्रापको बता 
चुका हूँ कि उन्होने मुझे स्वीकार नही किया है।* 
लेकिन मै कहता हूँ कि उन्होने तुम्हे स्वीकार कर लिया है।'' 
मेरे हृदय की गति तीज हो गयी । मैने लडखडाते स्वर में केहा-- वंधा कुछ 
गौर भ्रधिक स्पष्ट करने की क्ृपा करेगे ?”' 
उन्होने मन्‍्द स्मित के साथ उत्तर दिया--यह तो बिलकुल सीधी-सी बात 
है।” भर फिर एक या दो क्षण तक मानो मुझे भ्ौंकने की चेष्टा करते हुए कहने 
लगे "वे प्रभी यहाँ प्रकट हुए थे, ठीक तुम्हारी पीठ के पीछे, भौर मुझे तुम्हे 
प्रतीक्षा करने का परामर्ण देने का ग्रादेश दे गये है। उन्होने मुझे कहा है कि मैं तुम्हे 
यह सन्देश दे दूँ कि जब भी तुम तैयार हो जाओगे, बे तुम्हे अपने समीप बुला 
लेंगे। क्या यह स्पष्ट नही है ? 
उनके नेत्र व्यग्य से चमक उठे | मैं मूढ-सा रह गया । क्या यह मेरी मज़ाक 
कर रहे है” “परन्तु तब 
उन्होने मधुर स्वर मे कहा--“क्या तुम्हें किसी और निर्चयात्मक प्रमाण 
की आवश्यकता है ? 
मैं उनकी तरफ देखता ही रह गया--हृदय की धडकन तेज होती गयी। 
एक क्षण तक विचारणील मुद्रो मे रहने के वाद उन्होने कहा--'क्या तुम्हारे पेट 
के वाये पावर्व मे कभी कोई वीमारी हुई है ?” 
... मैं आव्चयंचकित हो उनके मुँह की तरफ देखता रह गया “परन्तु आपको 
कंस इसका पता लगा ?* 


का इसका पता नही था, यह ठीक है, परन्तु उनसे ही मुम्दे इसका पता 
लगा है ।”' 


“कि कि किसने आपको कहा है?” मैंने उसे हुए शब्दों मे पूछा-- 
“प्‌ प॑ परन्तु याओऔर किसी ने?” 


वह आानन्दपुर्वेक मुस्करराने लगे। “ओर कौन, तुम्हारे गुर ने ही स्वय श्राकर 


महापुरुषों के साथ 


न्द्ज 
॥॥। 
है १ 


कहा है कि उन्होने तुम्हें पहले भी यह परामर्श दिया था कि जब तक तुम्हारी 
बीमारी दूर नही हो जाती, तुम्हे योगाम्थात्त की दीक्षा के लिए प्रतीक्षा 
करनी चाहिए।” कुछ क्षण मौन रहने के बाद उन्‍्हों फिर कहा--परन्तु यह 
ब्याह 
“यह हानियरा की वीमारी है। रस्साकणी से यह वीमारी हो गयी थी।* 
वे प्रात्ममन्तोप के साथ मेरी तरफ देखते हुए वोजे--/इससे वात स्पष्ट हो 
जाती है। कारण, योगाभ्यास से इन भगो पर--प्राणशक्ति के आधारभूत भगो 
पर विशेष दबाव पडता है। बहत सभव है इसलिए उन्होंने जब तक तुम्हारा यह 
गेग दूर नही हो जाता, तुम्हे प्रतीक्षा करने के लिए कहा है।” 
मैंने आपत्ति प्रकट करते हुए कहा-- परन्तु आपका यह ग्रनुमान ठीक नही 
क्योंकि उन्होने मुकमे कहा था कि तुम्हारी जिज्ञासा भ्रभी मानसिक जिज्ञासा 
। और फिर मैंने पाडिचेरी मे उनसे हुई वातचीत का साराश उन्हे सुनाया । 
उन्होंने ब्यानपूर्वक मेरी बात को सुना, झौर जब मैं कथा के भ्रन्त में पहुंचा 
तो मेरी भोर दयापुर्ण दृष्टि निक्षेप करते हुए कहने लगे “प्रव यह बिलकुल 
स्पप्ट हो गया है । वह तब तक तुम्हे प्रतीक्षा करने के लिए बाध्य करना चाहते थे, 
जब तक कि तुम उन्हें अपना गुर पहचान सको । झभी तक तुम ऐसा नही कर पाये 
हो, अन्यथा तुम किसी अन्य व्यक्ति के पास मार्यदर्शन के लिए न जाते।” इसके 
बाद वे बोग में तथा योग के द्वारा कार्य करने वाली शक्तियो, ग्रुरदेव मानसिक 
पूर्व-धारणाओ की बाधा भौर सवसे बढकर श्री श्ररविन्द की महत्ता श्रौर उनका एक 
शक्ति के आवाहन का प्रवत्त--अतिमानस का अ्वतरण, जिसके लिए भ्रभी भी 
हमारे मन व पाथिव चैतन्य तैयार नही है, इन सबके बारे मे बहुत सी बाते कहने 
नगे। झौर यह भी कहा कि किस प्रकार उन्होने ध्यानावस्थित होकर इस वर्तमान 
युग के सर्व श्रेष्ठ योगी (युगादतार) के दर्णन किये हैं, ओर उन माताजी का भी 
साक्षात्कार किया है, जो शी अरविन्द की शिप्या होने के साथ-ही-साथ उसी 
उच्चतम श्रेणी की उनकी सहवायंकर्श भी हैं। और अन्न मे उन्होने मुझे कुछ 
ऐसे व्यावहारिक निर्देश किये जिनके द्वारा मैं दीक्षाकाल में श्री श्ररविन्द की 
हायना वा श्रेप्डतम उपयोग वर नक। मुझे उनकी वह सब वाने इस समय 
स्मरण नहीं है, परन्तु जो प्रन्तिम चेतावनी उन्होंने मु्ले दी थी, उसे मैं कभी नही 
भूल सकता । 
उन्होंने कहा--' तुम्हें पुकार हो चुकी है परन्तु याद रखो, वरा जाना इससे 
कही भधिक कठिन है। इसके लिए तुम्हें अपनी इच्छा को सर्वात्मना गुर के चरणों 
में प्पेण कर देना होगा, ताकि वह अपनी इच्छा के भ्रनुसार तुग्हारा निर्माण कर 
सके, न कि तुम्हारी इच्छा के अनुमार, ध्यान रखो। इसके लिए तुम्हारे श्रन्दर 
श्रद्धा होनी चाहिए--उनकी उत्कृप्टतम बुद्धिमत्ता पर पूर्ण विष्वास होना चाहिए 


भअण्मप 
ट्री | थे 
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झौर वह न केवल इसलिए कि वे तुम्हारे युरु हैं, वल्कि इसलिए भी कि वे यौगिक 
विभूतियों के शिखर पर पहुँच चुके हैं। 
मेरे शरीर मे एक प्रकार की कॉपकॉपी दौड गयी । मैंने आजतक योगविभूतियो 
का कभी साक्षात्कार न किया था, विभेषत इस प्रकार सत्य साबित कीौजा 
सकने वाली गक्तियो का इस वात से मैं विशेष रूप से प्रभावित हुआ कि उन्होने 
भी मुझे ठीक वही परामर्ण दिया जो श्री अरिवन्द ने स्वय मुझे दिया था---उनके 
मोनी नामक एक विप्य ने १६२५ में मुझे इससे सूचित किया था--यद्यपि मुझे 
तब भी आव्चयं होता था कि कया आध्वासन कि “श्री भ्ररविन्द तव तक मेरी 
प्रतीक्षा करते रहेगे, जब तक मैं भ्रात्मसमपंण के लिए तैयार न हो जाऊँ” सत्य 
भी सिद्ध हो सकेगा ? और भ्रन्त मे यद्यपि यह कोई कम महत्त्व की बात नहीं है 
कि मैं हमेशा के लिए अपने उस उत्तरदादयित्व की भावना से भुक्त हो गया जो 
एक क्र घुडसवार के समान मुझे अपनी आकाक्षा्रो के बारे में सतत सतके रहने 
के लिए एड लगानी रहती थी। 
परल्तु विधान्ति चिरस्थायी सिद्ध न हो सकी, क्योंकि मैं भावुकतावण एक 
उलभन मे फेस गया, जिससे मेरी वेचैनी और भी बढ गयी--भर उससे बाहर 
निकलने का मुझे कोई रास्ता दिखायी त दिया । कम के रहस्यमय चक्र से वाधित 
होकर मैंने एक वार फिर यूरोप-यात्रा का निःचय किया । और ऐसा सयोग हुमा 
कि ठीक इस नाजुक समय पर भ्राकाज से भ्रमृत वर्षा के समान ऐडिसन ग्रामोफोन 
कम्पनी के एजेन्ट ने मुझे च्यूयार्क मे श्रपनी कम्पनी के लिए कुछ रिकार्ड तैयार 
करने के लिए ग्रामन्त्रित किया | मेरे भ्रन्दर एक नवजीवन का सच्यर हआ और 
मई, १६२७ मे फ्रान्न के लिए प्रस्थान कर दिया | पर वहाँ फिर कुछ अप्रत्याशित 
वस्तु मेरी महत्त्वाबाक्षापरर्ण योजनाओो को विफल करने के लिए घटित हुई, जिससे 
पाडिचिरी की याद मुझे वुरी तरह सताने लगी, भौर यहाँ तक कि न्यूयार्क एक 
भिथ्या वस्तु प्रतीत होने लगा। स्थानाभाव मुझे संक्षिप्तता के लिए वाध्य कर 
रहा है भौर भात्मकथात्मक प्रवृत्ति के झादेग मे मैं अपने लब््य से बहुत दूर भी नही 
जाता चाहता, इसलिए अपने विपय से सम्बन्ध रखने वाली वात तक ही अपने 
क्को चीमित्त रजूगा, भ्र्थात्‌ उस दिव्य अतिथि की यौगिक भक्ति तक जो हमारे 
भाग्य के रहस्यमय निर्माता के समान, “हमारे गहन अन्वकारावृत्त भाग भें 
परेश्य हप से प्रविष्ट होता है, भौर अन्वकार के भ्रावरण के पीछे तव तक भ्रपना 
कार्य करता है--जव तक कि वे भी परिवर्तन की भ्रावव्यकता व इच्छा अनुभव 
नही करते ।”* फ् 
घटना इस प्रकार है। मैंने पूर्व और पब्चिम के प्रसिद्ध मिलनस्थल कोट दी 
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उन्होंने अपना जीवित रहने का अ्रत्रिकार खो दिया है। मुझे यह स्वीकार करते 
लज्जा अनुभव होती है कि मैं केवल स्वभावजन्य मोह के कारण अभी तक 
जिन्दगी से चिपटे हुए हूँ। परन्तु आज जब मैं यह देखता हूँ कि मेरे श्रन्दर लक्ष्य 
पर पहुँचने का सकल्प तही है, तो मै अपने-आप को एक कायर के समान 
प्रनुभव करता हूँ, जो ज़िन्दा रहना चाहता है, पर इसलिये नही कि वह दूसरों 
की सहायता कर सकता है, श्रपितु इसलिए कि जो दूसरो की सहायता कर 
सकते है, उनके कार्य में बाधा डालने की भ्रपनी शक्ति में उसे एक पाशविक 
आनन्द का अनु भव होता है। और धीरे से उसने कहा --/“मैने इस वात का बड़े 
जोर के साथ उस समय भ्रनुभव किया जब मैने पहले-पहल देखा--तुम जानते 
हो किसे ?” 

मैं प्रभावित हो गया। “आपका अभिप्राय ।” 

“हाँ, श्री अरविन्द” उसने कहा और कुछ देर मौन रहने के वाद फिर कहना 
प्रारम्भ किया--“वही एक व्यक्ति हैं जिसको मैंने श्रपने समस्त जीवन में अपने 
में ऊँचा समभकर उसके चरणों मे ग्रपना सिर नवाया है--और वही एक ऐसा 
ऋषि है, जिसने जीवन में कार्य करने वाले श्रौर खमीर की तरह इसमे गुप्त रूप 
से परिवर्तन लाने वाले दिव्य प्रयोजन मे मेरे विश्वास को सुदृढ किया है, और 
जो 'प्रयोजन' उन व्यक्तियो को जो अ्रपने झ्रापको परिवर्तित नही करना चाहते, 
एक तरफ छोड देता है ।” यहाँ उसने अनुताप के साथ अपने सिर को हिलाया 
और पुन कहा--/परन्तु मेरे विव्वास ने मेरा साथ नहीं दिया और मैंने इस 
प्रयोजन के स्नप्टा से इस कारण सहयोग करने से इनकार कर दिया, क्योकि उसने 
मुझे अपना एकमात्र सम्पादक घोषित नही किया झ्रौर भविष्य मे प्रकाशित होने 
वाली ग्रधमाला का सर्वाविकार मुझे प्रदान नही किया,--एक शब्द मे मैं इतना 
स्वेच्छाचारी था कि जीवन की पुस्तक मे केवल एक सहलेखक के रूप मे अपना 
अस्तित्व स्वीकार करने के लिए मैं तैगार न था। मेरे अन्दर विनय का अभाव 
था। यही कारण है कि मुझ्के उस उपजाऊ नीची ज़मीन से घृणा करने के कारण 
जोकि भ्रविन्द मुझे बनाना चाहते थे, ऊँची चोटी का वह दुर्भाग्य वहन करना 
पद्म जहाँ पर वीज नये पौधो की सृष्टि नही कर सकते ।”” 
कक मैंने अपने हृदय मे उमके लिए गम्भीर समवेदना का अनुभव किया, परन्तु 
एमी कोई बात न सूमी जिससे उसे सान्त्वना प्रदान कर सकता, और इसलिए 
मौन त रहा। पर कुछ देर चुप रहने के वाद उसने कहना शुरू किया .- 


मुझ उस प्रकाञ को ग्रहण करने के लिए, जिसे उन्होने स्वय जीत लिया 


था ओर जिसे वह उन व्यक्तिबोकों, जो वास्तव में उसे ग्रहण करने के इच्छुक हैं, 
होने की झावब्यकता थी। मृझ्के परावीनता के भण्डे के 


सकते थे, दिनवशील होने 
की... 8७-- च | 
नो खड़ा होना चाहिए वा । बही कारण है जिसमे कि मक्के उसकी नव सप्टि के 
च्छ छ 


भर? जे 
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उस दक्तिशाली क्षेत्र को छोडना पडा जिसमे मन का सिंहासन श्रतिमानस द्वारा 
अधिकृत किया जा रहा है--एक नवीन दिव्य श्रात्मा हमारी निप्ठा का विषय 
बन गयी है, जैसाकि मैंने एक वार लिखा था क्योकि हम मृहत हुईं पराधीनता 
को पार कर चुके है। भौर श्री अरविन्द ही अकेले वह व्यक्ति है जिन्होने बाघाश्रो 
को चीरकर यह दर्शन प्राप्त किया है और इससे भी बढकर जिनके भ्रन्दर ग्रति- 
मानस के उद्घाटन द्वारा नवयुग को लाकर इसे जीवन मे क्रियान्वित करने की 
शक्ति है-हाँ।' कुछ देर रुक कर उसने फिर कहा---''उनके प्नतिरिक्त भ्रन्य किसी 
के पास भविष्य के ससार की क्‌जी नही है, भौर मेरा दुख यह है कि मैंने अपने 
श्रहर्कार के मोह मे उनके सरक्षण को त्याग कर निरुद्देश्य जीवन व्यतीत करने 
के विकल्प को स्व्रीकार किया है, वे ऐसे महान्‌ व्यक्ति हैं जिनके साहचर्य॑ को मैं 
अन्य सब व्यक्तियो के सम्मिलित साहचर्य से भी अधिक मूल्यवान्‌ समभता हूँ। 
क्या तुम्हे भ्रव भी यह सुनकर ग्रारचरय होता है कि मैं बार-बार भ्रात्महत्या का 
राग क्यो भ्रलापता हूँ ? ” 
मेरा हृदय कौप उठा । कारण उसने जो कुछ कहा था उससे एक भलक 
मे ही श्री अरविन्द के देन की महत्ता प्रकट होती थी और उस एक व्यक्ति की 
गहरी निराशा के विरुद्ध, जिसकी सकलप की ज्योति भ्रन्धकार का आलिंगन 
करने के कारण बुभ चुकी है, वह झौर भी मोटे भ्रक्षरो मे स्पष्ट भ्रकित दिखायी 
देती थी। उस रात्रि मे जो अ्रन्तिम शब्द उसने कहे वह यह थे-- (मेरे लिए 
लिए वे शरीरघारी शिव हैं) मनुष्यो मे एक प्रवतार है ।” 
यह भ्रन्‍्त का प्रारम्भ था। मैं नीस माया था, पर मुझे प्रपने गुरु के चरणो 
से दूर रहने मे शर्म अनुभव होने लगी भर यह सोचकर मैं काँप उठा कि कौन 
जानता है कि इससे मैं भी उसी निराशा की दलदल मे न फेस जाऊँ, जिसका पाल 
रिचड्ड शिकार हो चुका है। मैने लौटने का विचार किया परन्तु क्या यह अति- 
भावुकतामय नही प्रतीत होगा ? वे व्यक्ति जो मुझे बहुत-कुछ समभते है, भेरे 
बारे मे क्या कहेंगे ? यही न, कि मैं एक भ्रस्थिर मति निर्जीव पुरुष हैँ, भति- 
भावुक व स्रणदर्शी हूँ, भौर अ्िक-से-प्रधिक मेरे बारे मे वे यह सम्मति बनायेगे 
कि मैं एक ऐसा नेकदिल मुसाफिर हूँ जिसका एकमात्र लक्ष्य जीवनभर निरुद्देश्य 
घूमना है। मै एक मस्त पराश्चित निखटृटू हँ--जो कही-कही श्रपने ही जैसे कुछ 
पराश्चित निखटृदुओ को सान्त्वना दे सकता हूँ। मुझे यह बात पहले कभी इतनी 
स्पप्ट नही दिखायी दी थी जितनी कि श्रव, कि मैंने जानवृभकर सांसारिक 
मह्त्वाकाक्षा व वेयत्तिक यश्ञ के मिथ्या चमक वाले जीवन को भ्रपनाया है, और उस 
जीवन को जो वास्तव मे महत्त्व का जीवन है--भगवान्‌ के एक विनयी सेवक के 
जीवन को--उत्क्ृप्ट भक्तिनी मीराबाई की झआाकाक्षा के जीवन को तिलाजलि दे 
दी है। मुर्ले यह सोचकर गहरी वेदना का प्रनुभव हुआ कि मैंने ईश्वरीय वश्गी 
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की पुकार सुनकर भी उसे छोडकर निक्ृष्ट श्रेणी के यश श्रौर प्रेम के सगीत को 
सुनना पसन्द किया है। इस डाँवाडोल हालत ने मुझे भयभीत बना दिया, अध - 
पतन के कारण मेरे प्रात्म-सम्मान को चोट पहुँची भौर मैने भ्रसहाय की भाँति 
पुकार की । मेरी पुकार सुन ली गयी, मेरी भ्रात्मा को उस चमत्कारिक व्यक्ति के 
विनाश ने, जिसके कि अनेक प्रशसक थे, चेतावनी देकर पुन उत्साह प्रदान किया 
और भविष्य मे जो और स्पप्ट रूप से दिखायी देने वाला था, विशेषत मेरे 
आध्यात्मिक सकट द्वारा उसका पूर्वाभास मूफे मिलने लगा कि यद्यपि 

“अधघ चेतना के तारो का खिंचाव पुन उद्बुद्ध होकर भ्रनिच्छुक भ्रात्मा को 
ऊँचाई से नीचे ले ग्राता है। श्रथवा एक स्थल गुरुत्व हमे हमारे भौतिक आधार के 
श्रध दास जडत्व की तरफ खीच लात! है।' 

तथापि 

“परल्तु वह परमोत्कृप्ट राजनीतिनज, उसे भी अपनी प्रयोजन-सिद्धि का 
साधन बना सकता है । वह हमारे पतन को उच्चतर उत्थान का साधन बना 
लेता है| 

मैंने घर लौटने का निरचय किया, परन्तु हानिया का झापरेशन कराने के 
बाद ताकि मेरा हानिया मेरी दीक्षा मे बाधक न हो सके | और मैं रसेल से भी 
उनके कार्नवाल कुटीर पर मिला श्रोर इधर-उधर कुछ व्याख्यान देने के बाद 
नवम्बर, १६२७ मे स्वदेश के लिए प्रस्थान कर दिया । 

परन्तु आरचये यह है कि मैं फिर भी पाडिचेरी के लिए प्रस्थान करने के 
दिन को पीछे हटा देना चाहता था | यद्यपि मुझे इस समय तक यह स्पप्ट दिखाई 
देने लग गया था कि मेरे टालमटोल करने के कारण ही मेरे कष्ट अनावश्यक रूप 
से चिरस्थायी हो रहे है, फिर भी मैंने अपने गुरु से प्राथंना की (मानसिक रूप से 
ही) कि वे कुछ समय तक और मुझे इतनी जोर से श्रपनी शोर न खीचें | परन्तु 
फिर भी मेरा कुछ वश न चल सका--था यूं कहिये कि मै विरोध करता ही न 
था--यहाँ तक कि दूसरे छोर का प्राकषंण मेरी इच्छा के मुकाबले मे अत्यन्त 
प्रबल हो गया । 

१६२५ मे मै दुसरी बार पाडिचेरी गया। परन्तु मुझे यह जानकर भ्रत्यन्त 
निराशा हुई कि इस बीच मे श्री अरविन्द ने एकान्तवास का व्रत ले लिया है 
और अपना यह नियम बना लिया है कि पे वर्ष मे केवल तीन-तीन के अ्रतिरिक्त 
किसी से भेट न करेंगे, श्लौर तब भी वे उनसे सभाषण न करेगे, वे केवल उनका 
दर्शन कर सकेगे व उन्हे प्रशाम कर सकेगे और फिर पक्ति भे ही आगे होकर चले 
जायेंगे। परन्तु साथ ही मुझे ज्ञात हुमा कि प्राश्रम की अधिष्ठात्री देवी ने, जिन्हे 
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श्री माताजी' कहकर पुकार जाता है, श्री भ्ररविन्‍्द से परामर्श करके सब भ्रम्या- 
गन्तुको का पथप्रदर्शन करना स्वीकार कर लिया है ओर मुझे बताया गया कि वे 
एक भत्यन्त तेजस्वी महिला है, जिन्हे सब आ्राश्रमवासी पूजा की दृष्टि से देखते 
है, और उनके शिष्य उन्हे &ी श्ररविन्द के समकक्ष योगी मानते है। इसलिए 
'दर्शन'' दित के बाद मैने श्री माताजी से भेट करने के लिए प्रार्थना की। वे 
मेरे प्रति भ्रत्यन्त दयाज्षील थी भ्ौर सहानुभूति के साथ उन्होने मेरी बातो को 
सुना। मैं उनके व्यक्तित्व से, जो भ्रत्यन्त उज्ज्वल तथा साथ ही श्रत्यन्त ज्ान्ति- 
प्रद भी था, अत्यन्त प्रभावित हुआ । उनके व्यक्तित्व से सौन्दर्य फूट रहा था, 
परन्तु यह पाथिव सौन्दर्य त था। वे स्थूल व वास्तविक होते हुए भी 
ग्रनिवेंचनीय थी । 

“वह एक साथ हो शब्द और नीरवता थी 

स्वतः विकीर्ण होनेवाली शान्ति का महाद्वीप थी 

श्रौर दुशान्त व विशुद्ध भ्रग्नशिखा का सागर थी 

उसकी दृष्टि, उसकी मुसकान भौतिक जगत्‌ मे 

भी एक स्वर्गीय भावना को उद्बुद्ध करते थे, और उनका 

तीब्र ग्रानन्‍्द मनुष्यों के जीवन मे 

एक दिव्य सौन्दये की वृष्टि कर रहा था ।”' 

मैंने एकदम श्री भ्ररविन्द के साथ उन्हे भी अपना गुह स्वीकार कर लिया, 

और उन्हे भ्रपने बारे मे, अपने सन्देहो, कठिनाइयो व अन्तदंन्‍्द्रो के बारे मे सब 
बाते विस्तार से खोलकर कह दी । उन्होने स्नेहपुर्णा मुस्कान से मेरी भोर देखा, 
परन्तु चुप रही। परल्तु उनके मृदु स्वभाव ने मेरे सकोच को कुछ दूर कर दिया 
था, इसलिए मैने साहस करके पूछा कि क्या वे मुझे भ्रपना शिष्य बनाता व दीक्षा 
देना स्वीकार करेगी ? उन्होने स्वीकृति दे दी और कहा कि श्री प्रविन्द ने उन्हे 
कहा हैँ कि वह भ्रव योग-साधन के योग्य है। मैं यह सुनकर भ्रत्यन्त प्रसन्न हुआ, 
परन्तु कुछ उदासी के साथ कहा कि मैंने आजतक कभी भी जिसे प्रचलित भाषा 
में एक अनुभव” कहते है वह नही प्राप्त किया है, भ्ौर इससे मेरे हृदय मे यह 


१ यह वह दिन है जब जनता उनके दर्शन कर सकती है। उन दिनो वे 
१५ अगस्त (भ्रपने जन्म-दिवस) २१ फरवरी (श्री माताजी के जन्म-दिवस) 
व २४ नवम्बर (उनके साक्षात्कार की उपलब्धि का दिन) को प्रति वर्ष 
दर्शन देते थे। परन्तु आजकल इसमे एक दिन की भौर वृद्धि हो गयी है, 
वह २४ अप्रैल (जिस दिन १६२१ मे श्री माताजी पाडिचेरी मे स्थायी रूप 

से निवास के लिए श्रायी थी) का दिन है । 
“अरविन्द की कविता 'सावित्ी” प्रथम पुस्तक, सर्ग २ से उद्धृत । 
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सन्देह होता है कि क्या मेरे जैसे सन्देहवादी व्यक्ति को योग से पुरा सन्तुष्टि प्राप्त 
हो सकती है। वे केवल मुस्करायी भौर कहा कि वे प्रयत्न करेगी । भ्ौर शाम को 
नौ बजे, जबकि वे अपने कक्ष मे ध्यानमग्त होगी, मुझे भी अपने कमरे भे ध्याना- 
वस्थित होने का श्रादेश दिया । 
मैं प्रसन्‍त था, फिर भी मेरे मत मे एक भय मुझे खाये जा रहा था, पता नही 
क्यो। परन्तु इस बात का मैने दृढ निश्चय कर लिया था कि मै भ्रत्यन्त सावधान 
रहुँगा, दुसरे शब्दों मे मैं किसी भी आने वाले अनुभव” को स्वीकार न करूँगा । 
मुभमे भक्त लोगो की-सी सहज विश्वास-भावना न थी और किसी भी ऐसे अनुभव 
को, जिसकी स्व-सम्मोहन द्वारा व्याल्या की जा सकती हो, प्रामाणिक मानने के 
लिए भेरे मत में गहरी घृणा थी। भेरे लिए किसी भी अन्त अनुभव को सत्य 
मानने से पूर्व उसका इन्द्रियानुभवों के समान स्थल व श्रस॒दिग्ध होना प्रावश्यक 
था। (नि सन्देह उन दिनो मैं एक भ्रत्यन्त मूर्ख पहरेदार था जिसको इस बात का 
बोध न था कि भ्रलौकिक अनुभवो का श्रन्य अनेक कारणो से विरोध किया जा 
सकता है, परन्तु कभी भी उनकी अस्पष्ठता व सुक्ष्मता के कारण नहीं) मै इस 
बात पर इसलिए विशेष बल दे रहा हूँ, क्योकि जो भ्नुभव मुझे हुआ, वह इतना 
अप्रत्याशित था कि उसे किसी प्रकार भी स्वय सुझाव या ऐच्छिक चिन्तन नही 
कहा जा सकता। जो भी हो, मुझे इस बात का निश्चय हो गया कि भेरे भ्रन्दर 
कोई 'शक्ति' खमीर की तरह कार्य कर रही है, जो इतनी स्थूल व स्पष्ट है कि 
उसके श्रस्तित्व से इनकार नही किया जा सकता। 
अगले दिन मैंने श्री माताजी व श्री भ्ररविन्द के चरणों मे भ्रपनी इच्छा का 
समपंण कर दिया, ताकि वे जिस प्रकार चाहे निर्माण कर सके। मुझे उन्होने 
स्वीकार कर लिया और तीन महोने पव्चात्‌ २२ नवम्बर को मैंने भ्रन्तिम तौर पर 
उनके पथप्रदर्शन मे चलना प्रारम्भ कर दिया, अर्थात्‌ जो कुछ भी भेरे पास था, 
उसे मैंने उस पविन्रतम कार्य के लिए, जिसको मैने पविश्रतम कार्य समभकर 
नित्य-प्रति श्रधिकाधिक प्रेम करना सीखा था, और जिसके लिए सभवत में 
श्रपने जीवन को भी अपित कर सकता था, समपित कर दिया। 
मैं भ्पने वैयक्तिक श्रान्तरिक सघर्पोंके बारे मे भ्रधिक लिखने मे पर्याप्त 

सकोच का अनुभव करता हूँ, परन्तु मैं यह ईमानदारी के साथ कह सकता हूँ कि 
मैंने ऐसा केवल इसलिए किया है कि यदि मैं ऐसा न करता भ्रौर अपने-आपको 

निशायिक की हैसियत भे रखकर उसी दृष्टिकोण से श्री भ्ररविन्द का चित्रण 

करता तो मैं (प्रपनी सब दुर्वलताओ के माथ) जिस रूप मे उन्हे देख रहा हैँ, उस 

रूप मे उनका चित्रण कभी न कर सकता | प्रचलित शिष्टाचार व विनय की 

भांवना से प्रेरित होकर मैंने उन्हे इस रूप मे चित्रित नही किया है। एक जिन्नासु 

के लिए मैं इसे प्रात्माभिमान से भी अधिक हानिकर समझता हूँ, क्योकि अभिमान 
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के भ्रन्दर दुसरो को धोखा देने का गुण नही हे, जबकि विनय बहुतो पर प्पना 
असर डालती है। भ्रन्तत मैं यह भी विश्वास करता हूँ कि यदि शिष्य की पूजा 
भावना वास्तविक है, तब दिव्य नियन्ता द्वारा उसकी त्रुटियों का भी उसके 
प्रतिनिधि स्वरूप गुरु व अ्रवतार की पूर्णता भो प्राप्त करने मे लाभ उठाया 
जाएगा । 
४ फरवरी, १९४३ 

मैं उनके उस पवित्र कक्ष मे, जहाँ से वे १६९२६ से लेकर भ्रब तक बाहर नही 
आ्ाये थे, प्रविष्ट हुआ और उन्हे प्रणाम किया । उन्होने मुझे भ्राशीर्वाद दिया । 

अपने नेत्रो से दया की वृष्टि करते हुए उन्होने पृछा--““ अच्छे हो ? ” 

कुछ कठिनाई के साथ मैंने उत्तर दिया--“हाँ” । मैं द्रवित हो गया । उन्होने 
प्रश्नसूचक दिव्य नेत्नो से मेरी ओर देखा। परन्तु मेरे मुख से एक शब्द भी न 
निकल सका। मेरे लिए यह एक भ्रसाधारण घटना थी, क्योकि मैं प्रश्नो के वाणो 
से भ्रपना तरकश लैस करके लाया था। उन्होने भेरी सहायता की झौर मौन को 
भग करते हुए कहा--'तुमने झ्ाज प्रात काल मुझे कुछ प्रदन लिखकर भेजे है। 
श्राग्रो उनमे से पहले प्रश्न से ही प्रारम्भ करे |” 

मैंने स्वीकृति सूचक सिर हिलाया भौर उनके प्रत्येक शब्द को मुग्ध होकर 
सुना । 
भूमिका के तौर पर इतना ही लिखना पर्याप्त है। मैं केवल इतना ही भ्ौर 
बढाना चाहता हूँ कि उनसे उस समय जो मेरी बातचीत हुई, उसे मैंने उसी दिन 
मध्याह्न मे यथासभव उन्ही के शब्दों मे लिपिबद्ध करने का प्रयत्न किया । बहुत 
से स्थलो पर मैंने खाली जगह छोड दी क्योकि मैं पहले से भी प्रधिक विश्वसनीय 
वर्णन देना चाहता था और अपनी स्मृति पर पूर्ण विश्वास करने की अपेक्षा उन्ही 
से उन्हे भरवाना चाहता था। सौभाग्य से उन्होने अपने स्वाभाविक धैये के साथ 
मेरी प्रार्थना स्वीकार कर ली, श्र मेरी क्रिकक को समभते हुए मेरे प्रश्नों के 
स्वय दिए हुए उत्तरो के विवरण को ध्यानपूर्वक सश्योधित कर दिया । 

मेरा पहला प्रश्न पर्याप्त लम्बा था, पर आगामी विवरण से स्वय ही स्पष्ट 
हो जायेगा इसलिए मैं उसे यहाँ नही लिख रहा हूँ । 

उन्होंने कहा--“ तुम्हारे पहने प्रश्न के बारे मे, मोटे तौर पर दो भाग है। 
पहला बुद्ध का मार्ग है जो यह मानता है कि यद्यपि गुरु या भ्रन्य दूसरे व्यक्तियों से 
तुम कुछ सहायता व पथ-प्रदशन प्राप्त कर सकते हो, तथापि तुम्हे एकाकी ही 
अपने पथ पर चलना होगा | अर्थात्‌ श्रपने प्रयत्न से ही घने जगल मे भ्रपना मार्ग 
स्वय काटकर बनाना होगा, यह तपस्या का पुरातन मारे है। दुसरा मार्ग गुर को 
भगवान्‌ का प्रतिनिधि मानना है, गुर मार्ग को जानता है, और इसलिए स्पष्टत 
ऐसी स्थिति मे है जिससे जिज्नासु व्यक्तियों को मार्ग ढूँढने मे मदद पहुँचा सके। 
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इस आश्रम के जिज्ञासु साधक इसी मार्ग का, जिसे गुरुवाद का मार्ग भी कहते है, 
अनुस रण करते है।'” 

मैने सहमति प्रकट करते हुए कहा--“'यह मै भी जानता हूँ। परल्तु मेरा 
एक प्रश्न यह भी है कि जब एक साधक अपने गुए में विश्वाप्त के मार्ग की बाघक 
मानवीय परिमितताओ व दुबंलताभो को देखता है तो उसका क्या भाव होना 
चाहिए ? मेरा यह भ्रभिप्राय नही है कि यह प्रश्न मुख्यतया मुझ से ही सम्बन्ध 
रखता है, क्योक्ति मुझे तो भाप सरीखे गुह पाने का सौभाग्य प्राप्त है | परल्तु मेरे 
ऐसे मित्र भी है, जो इतने भाग्यशाली नही हैं, इसीलिए मैंने यह प्रश्न श्रापके 
सनन्‍्मृख रखा है। आशा है, श्राप मेरा प्रभिभप्राय समझ गये होगे ।! 

“हाँ, मै तुम्हारा तात्पये समझ गया उन्होने मधुर हास्य के साथ उत्तर 
दिया । “परन्तु मैं इस प्रइन का उत्तर पहले भी दे चुका हूँ कि यद्यपि साधन 
भ्र्थात्‌ गुरु की शक्ति द्वारा भी बहुत कुछ निर्णय होता है, लेकिन उससे कही 
वहकर है ग्रहीता शिष्य की निर्णायिका शक्ति ।” यह कह कर वे कुछ देर रुके और 
फिर भ्रद्ध॑स्मित के साथ कहने लगे--''प्राधुनिक मन ऐसे प्रश्नों के बारे मे प्राय 
एक मानसिक गडबड में पड जाता है, क्योकि प्रात्मा के मार्ग मे जो शक्ति कार्य 
करती है वह भ्रपने परिणामों पर मानसिक तर्क द्वारा प्रतिपादित प्रणाली से नही 
पहुँचती । यही कारण है कि वह इस सीधे-सादे सत्य को नही समझ पाता कि जब 
शिष्य एक बार गुरु को ईइ्वर का प्रतिनिधि मानकर स्वीकार कर लेता है, तो 
स्वय ईइवर भी गुरु द्वारा उसे श्रपनी शररा मे ले लेता है । दुसरे शब्दो मे जब वह 
गुर के चरणो मे भ्रात्मसमर्पण करता है, तो वह ईइवर के ही प्रति प्रात्मसमपंण 
करता है, ताकि वह गुरु अपनी सव मानवीय दुर्वलताओ्रो के बावजुद उस महाशक्ति 
को आवाहन करके जो गुरु के व्यक्तित्व द्वारा कार्य करती है, तथा जो उसकी 
मानवीय दुर्बंलताओ से पगु नही होती, उसकी सहायता कर सके। मुभे याद 
पडता है कि मैंने एक बार तुम्हे लिखा था कि उस शिष्य के लिए, जो गुरु द्वारा 
ईश्वर से सम्बन्ध स्थापित करता है, चाहे वह स्वय गुरु से पहले ही क्यो न हो, 
गुरु की अपूणंताएँ उसके मार्ग मे बाघक नहीं हो सकती, इसलिए अन्तिम 
विज्लेपण में मुख्य आवश्यक वस्तु गुरु की वह भ्राध्यात्मिक शक्ति है, जो उसे 
इच्छित सम्पर्क स्थापित करने मे मदद देती है, न कि उसकी मानवीय दुबंसताएँ 
यह उसके मार्ग की अवरोधक नहीं हाती। तुम मेरा भ्रभिप्राय समर 
रहे हो ?” 

दूसरा प्रज्न गरिमा (स्थूल शरीर धारण) व आकाश-गमन श्रादि कुछ 
योगिक विभूतियों के बारे मे था। भेरे एक मित्र ने जब उन्हे इन विभृतियों मे 
मेरी मन्देहमीलता के बारे मे कहा, तो उन्होने उसे कहा था कि ये वस्तुएँ सव॑ंथा 
चालाकी ४ घोख़ा ही नही है, जैसाकि वहुत-से कट्टर वैज्ञानिको का विचार है। 
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परन्तु फिर भी मेरा मन इन वस्तुग्रो के पक्ष मे घटित होने वाली साक्षियों की 
प्रामाशिकता स्वीकार करने के लिए सर्वथा भ्रनिचछुक था । इसका परिणाम यह 
था कि मै अपने ग्न्दर एक गहरी बेचैनी का अनुभव करता था, क्योकि एक तरफ 
मैं यह जानता था कि मुझे अपने गुरु की उत्कृष्ट बुद्धित्ता व अनुभवों मे सन्देह 
न करना चाहिए पर दूसरी तरफ मैं सन्देह प्रकट करने के अपने भ्रधिकार की भी 
रक्षा करता था। सम्भवत प्रपने श्राप मे इसका कोई विशेष महत्त्व न होता, 
परन्तु वतंमान उदाहरण मे सन्देह का मेरा कर्म दूरगामी परिणामो की श्युखला 
से आवद्ध था, जिसमे सबसे गम्भीर यह था, जैसाकि मुझे हानि उठाकर पता 
लगा, कि मानसिक विचार मे भी गुरु की आलोचना शिष्य के श्रहभाव को पुप्ट 
करती है। मैने उन्हे फिर भी यह स्पष्ट रूप से कह दिया, यद्यपि इस स्पप्टवादिता 
से मैं स्वय ही परेशान था, और इसलिए मन-ही-मन यह सोच ही रहा था कि 
किस प्रकार मै ऐसे सुन्दर शब्दों मे इसके लिए उनसे क्षमायाचना करूँ कि अपने 
मन के प्रति धोखा न हो, जबकि उन्होने पहले ही मेरे मन की बात कहनी प्रारम्भ 
कर दी । 

उन्होने शान्तिपूवंक कहा--“तुम्हे भयभीत होने की कोई बात नही है, 
क्योकि योग का चरम लक्ष्य ईश्वर का साक्षात्कार या ईश्वरीय जीवन की उप- 
लब्धि है। ये सब गौर वस्तुएँ हैं, और इस काररा आध्यात्मिक प्रनुभव के लिए 
इन्हे भाधारभूत वस्तु समभने की झ्रावश्यकता नही है। इसलिए अनुभूति के लिए 
उनमे विश्वास आवश्यक नही है, अपरिहार्य तो कदापि नही है। ऐसे विषयो मे 
तुम्हे व्यक्तिगत निर्णय करने का भ्रधिकार है।” 

भेरे हृदय की घडकन कम हो गयी और मैंने कहा--“मुझे आपके इस कथन 
से बहुत भान्ति मिली है, क्योकि मैं यह समभता था कि गुरु से किसी बात मे भी 
शिष्य का मतभेद शायद गुरु के निर्देश से फायदा उठाने की भ्रयोग्यता का निश्चित 
सूचक न हो ।” 

उन्होने नम्रतापूवंक कहा--'तुम निश्चय रखो कि जब मैं कुछ कहता या 
लिखता हूँ, तो मै अपने भ्ननुभवों का ही वर्णुन करता हूँ, या अ्रपना दृष्टिकोण 
प्रकट करता हूँ । मैं दुसरो के लिए किसी नियम के रूप मे उस पर बल नही देता । 
श्र इतने वर्षो से मुझे जानते हुए भी क्या तुम यह कल्पना करते हो कि मुझे 
अपना दृष्टिकोण दूसरों पर लादना उचित है ?* मैंने कभी तानाशाह होने की 


१ गुरुके का के बारे मे श्री अरविन्द ने योग-समन्वय में लिखा है 
“बुद्धिमान शिक्षक ग्रहीता मन की अप्रतिरोधात्मक स्वीकृति (88806 
90००7&08) पर अपने-आपको व अपनी सम्मतियो को लादने की चेष्टा 
नही करेगा। वह उसी वस्तु को भ्रन्दर डालने का प्रयत्न करेगा जो बीज के 


श्री भरविन्द पक 


चेष्टा नही की है, न मैने कमी इस बात पर बल दिया है कि प्रत्येक व्यक्ति के 
विचार मेरे ही साँचे मे ढाले जाये, भौर यहाँ तक कि मैं इस बात का भी आग्रह 
नही करता कि प्रत्येक व्यक्ति को मेरा व मेरे योग का ही अनुसरण करना चाहिए। 
वह ठहर गए, और सामने एक कासे की मूर्ति की तरफ इशारा किया। उन्होंने 
कहा --उदाहरण के लिए मुझे वह मूर्ति बहुत सुन्दर लगती है--फरन्तु यदि तुम 
इससे भ्रसहमत हो तो मै इसका बुरा क्यो मनाऊं | 

मैंने साहस करके कहा--“कुछ लोग यह कहते है कि गुरु एकता व समन्वय 
की दृष्टि से इस प्रकार के मतभेद को बुरा मानते है--या--! 

वह फिर मुस्कराये---/परन्तु एकता शब्द समानता का समानार्थक नही है। 
एक भ्रनेक बन जाता है, इसलिए एक को स्वीकार करने के लिए तुम्हे अ्रनेक को 
भी स्वीकार करना सीखना होगा, अ्भिव्यक्त की एकता के साथ-साथ ग्रभिव्यक्ति 
(सृष्टि) की विविधता को भी स्वीकार करना होगा । समभ रहे हो ? ” 

“हाँ, मैं समझ रहा हूँ,” मैने प्रसन्‍नता के साथ कहा--'भ्रनैक्य मे एकत्ता 
का दर्शन, जैसाकि आपने किसी जगह कहा है । परन्तु मैं श्रापषक्ता इतना अधिक 
आदर करता हूँ कि आपसे किसी छोटी-सी बात मे भी मतभेद मुझे वास्तव में 
बहुत कष्ट पहुँचाता है। श्री रामकृष्ण ने कहा है कि विश्वास करना अच्छा है, 
झौर विश्वास कीजिए, मै एक श्रद्धालु के समान विश्वास करना चाहता हूँ । मैं 
यहाँ तक कहने का साहस करना चाहता हूँ कि जो कुछ भी आप कहते है, उसमे 
विश्वास करना मुभे प्रिय लगता है, भौर वह यहाँ तक कि यदि मैं उस कासे की 
मूर्ति को असुन्दर भी पाऊं, तो मैं आपकी पसन्द के विरुद्ध ऐसा कहने मे सकोच का 
अनुभव करूँगा । इस या भ्रन्य ऐसी ही बातो मे--उदाहरण के लिए जैसाकि 
झ्रापने यौगिक विभूतियो के बारे मे कहा है--मेरी वेदना इतनी वास्तविक है कि 
मैं इसे योग--आपके योग के लिए अपनी अ्रयोग्यता का सूचक समझता हूँ। 
स्वभावत इससे मेरा हृदय दुश्चिता के बोफ से दब जाता है। इसके अतिरिक्त मै 





समान उत्पादक शक्ति रखती है और ईर्वरीय देखरेख मे समय श्राने पर 
अवश्य अकुरित हो जायेगी । वह सिखाने की अपेक्षा उद्बुद्ध करने की 
अधिक चेष्टा करेगा । उसका कार्य एक ईश्वरीय दायित्व है, वह स्वय एक 
मार्ग या साधन या प्रतिनिधि रूप है। वह एक ऐसा मनुष्य है जो भ्रपने 
भाइयो की सहायता करता है, एक ऐसा बालक है जो भ्रन्य बालकों का 
नेतृत्व करता है, एक ऐसा प्रकाश है जो दुसरे दीपको को प्रज्वलित 
करता है, एक जागृत भ्रात्मा है जो दूसरी आ्ात्माओं को जगाती है भ्रौर 


सबसे बढकर वह ईश्वर की एक शक्ति व सत्ता है, जो अर 
शक्तियों को भ्रपनी तरफ बुलाती है। 2253 


३०० महापुरषो के साथ 


प्रपनी मानसिक पूर्व थारणाओं पर प्रभुत्व पाने के लिए भी स्वयं विग्वास करने 
री उन्दा करता हूँ। एक ब्ब्द में मैं जपने मन को पदच्युत करना चाहता हूँ । 
परन्तु वह नया मा पक कहाँ है, जिमे मैं इसके सिद्दासन पर पग्राहूढ करूं--वह दया 
प्रकाय बट्टा है जो हमारे श्रविराज टिमटिमाती मानसिक दीपशिखा का स्थान 
ग्रहगा फरेगा ? 

उन्होने मेरी तरफ एक दी दृष्टिपात किया और फिर कहने लगे --/“मन के 
लिए नये प्रकान को ग्रहण करना सुगम हो जाता है यदि वह इस वात की जिद न 
फरे, नैसी कि यह करता है कि इसका पुराना शासक 'बुद्धि' स्थिति का मुक।वला 
परने के लिए पूर्णा समर्थ है। वयोकि उस बात का निः्कर्त यही है कि तुम इस 
बात का आग्रह करते हो कि मव ग्रनुभवो का ग्रस्तिम निर्णायक मन ही है। परन्तु 
ग्राम्पात्मिक ग्रनुभव का मत यह है कि तुम केवल मन के द्वारा किसी भी चीज की 
तह नऊ नहीं पहुँच मरते | मन की रचना ही ऐसी है कि वह ईज्वरीय सत्ता व 
उसी ज्िप्रा के एक लघु भ्रण से अधिक को समभने में असमर्थ है। यौगिक 
बिनृूनिर्या भी इसी निया का एक उदाहरण है। तुम मानसिक परीक्षा द्वारा ऐसी 
घटनाओ के सत्य स्थरूप को नही समझ सकते, ग्रौर चूँकि यह एक तथ्य है, इस- 
निए भ्रच्छा यही है कि तुम उन्हे मिथ्या कहकर रह न करने के स्थान पर तब तक 
प्रपना निर्गाय स्थगित कर दो, जब तक कि तुम निर्णय करने के लिए समर्थ नही 
हो जाने । क्योकि यह गम्भीर निरणंय शक्ति केवल उस महत्त्व चेतना के अ्रभ्युदय 
हारा ही भ्रा सकती है, जिसके प्रकाथ से ही लौकिक व रहस्यमय आावरणों के 
पीछे तुम ईन्वरीय पिया को समभने की आश्या कर सकते हो ।/ 

मैने ग्रापत्ति प्रकट ऊरते हुए +हा--'कल्पना के तौर पर थे सब बाते ठीक 
हो मठ़ती है, परन्तु जब वास्तव में किसी ऐसी चीज का सामना होता है--उदा- 
हेरगा के लिए श्री विजय गोस्वामी जी का दुष्टात लीजिए, जिसने कहा था कि 
उसने गुर ने उसकी घमम-पत्नी को बहत ऊँचे श्राकाण मे उठाया था । क्या आपका 
यह ग्रभिप्राय है कि यह भी सम्भव या प्रामाशिक हो सकता है ?” 

उन्होंने उत्तर दिया--“ जो उुछ उसने ग्रपनी धर्म-पत्नी के बारे में कहा था, 
वर सत्य है या नहीं--यह में नहीं कह समता, परल्तु चूंकि भ्राकाशगमन सम्भव 
देसा गया # श्रौर योगियो ने अपने भ्रनुभव से इसकी पुण्टि की है, इसलिए में नही 
समझता कि :से एकदम अ्रसम्भव कहकर श्ररवीक्षत किया जा सकता है। हजारो 
प्रनुभव ऐसी बदनाश्रों को पृष्ट करते है, जो मन को चकरा देने वाली है। प्योक्ति 
सत्र बबन वे ठिया के बावजूद अनुभव ही वास्तविकता की अन्तिम कसौदी हैं 
प्रौर यही घन्लिम नमौदी होनी चाहिए, भोौर अनुभव उस बात का साक्षी है कि 
म्राथाशंगमत व स्थूद शरीर धारण सम्भव है।”! 

मैं बीच में ही बोच उठा--“आपने मेरे मन की वात १हने ही कह दी है। मै 


श्री यरविन्द मे 


प्रापसे स्थूल शरीर घाररा के वारे मे अभी पूछने ही वाला था । ऐसी घटनाग्रो के 
बारे मे काफी सुनने मे झाता है, परल्तु अभी तक मुझे एक भी व्यक्ति ऐसा नही 
मिला है जिसने अपनी आाँखों से इन्हे देखा हो । इसके लिए विष्वसनीय साक्षी 
का होना भ्रावश्यक है--केत्रल किवदन्ती या सुनी सुनाई बात नही । रे 

वे मुस्कराये और कहने लगे --“तो प्रा किवदन्ती कौ साक्षी के बारे में 
तुम्हारी आपत्ति को दूर करने के लिए मै भ्रपनी श्राँखो देखी घटना ही तुम्हे 
सुनाऊ। भौर यह घटना कम-से-कम छ अन्य व्यक्तियो ने जो उस समय मेरे साथ 
थे, स्वय देखी थी ।' भर उन्होने भ्रपने तीकण व सुस्पष्ट तरीके से घटना का 
वृत्तान्त सुनाना प्रारम्भ किया। चूँकि मै विलकुल सही विवरण देना चाहता था, 
इसलिए अगले दिन प्रात काल मैंने उन्हें समल्त घटना का स्वलिखित विवरण 
देने की प्रार्थना की, जो उन्होने स्वीकार कर ली भ्रौर नीचे उन्ही का लिखा हुग्रा 
विवरण है -- 

मै तुम्हे वास्तविक झ्लौकिक नियम व क्रिया के उदाहरण के तौर पर यह 
घटना सुना रहा हूँ, जिससे यह प्रकठ होता है कि ये वस्तुएं केवल कपोल कल्पना, 
भ्रम व धोखा ही नही है, बल्कि सत्य घटनाएँ भी हो सकती हैं । 

“हमारे अ्रतिथि गृह के रसोईघर पर अ्रदृह्य रूप से पत्थरों का फेकना 
झारम्भ हुआ, जो सामने वाली मुंडेर पर से आते प्रतीत होते थे, परन्तु वहाँ पर 
कोई फेकनेवाला न दिखायी देता था। पहले गोधूलि बेला से पत्थर गिरने शुरू 
हुए, जो लगभग भ्राध घण्टे तक जारी रहे, परन्तु धीरे-धीरे गिरने वाले पत्थरो 
की सख्या तेजी, भ्राकार भौर उनके झ्राक्रमण की प्रवधि वढने लगी, यहाँ तक कि 
कभी-कभी कई-कई घण्टे तक, भर अन्तिम दिनो मे तो आधी रात से लगभग 
घण्टा आध घण्टा पहले तक लगातार पत्थरों की बाकायदा बड़े जोर से बौछार 
होने लगी, और भप्नब यह प्रस्तर वर्षा रसोईघर तक ही सीमित न रही, बल्कि 
प्रन्य स्थानो--जैसे बाहर के वरामदे पर भी पत्थर गिरने लगे। प्रारम्भ मे हमने 
इसे किसी मनुष्य की हो करतृत समभी भौर पुलिस को बुला भेजा। परन्तू 
पुलिस की तहकीकात थोडी ही देर जारी रही भौर जब बरामदे मे खड़े हुए एक 
3 लिस के सिपाही की टांगो के बीच से एक पत्थर सनसनाता हुआ निकल गया, 
तो भयभीत होकर पूलिस ने अ्रपनी तहकीकात छोड दी। हमने अपने तरीके से 

भी खोज प्रारम्भ की, परन्तु जहाँ से भी पत्थर आ्राते प्रतीत होते थे, उन सब 
स्थानों पर कोई मानवीय प्राणी पत्थर फेकता दिखायी न पडता था। और श्र्न्त 


3 अक ल 
१ बारीखकुमार धोप, उपेन्द्रनाथ बैनर्जी, हृषीकेश काँजीलाल, विजयनाग 


सत्येन्दर, अमृत भ्रादि। भ्रन्तिम तीन के अतिरिक्त यह सब प्रसिद्ध विद्वान 


है, भौर प्रथम दोनो बगाल के रुपातिप्राप्त लेखक व विचारक है। 


३०२ महापुरुषो के साथ 


मे, शायद कृपा करके हमारा सन्‍्देह दुर करने के लिए ही बद कमरों के भ्रदर भी 
पत्थर गिरने लगे, इनमे से एक पत्थर जो खूब बडा था, जिसे मैंने स्वय देखा कि 
गिरने के साथ ही एक बेत की भेज पर सीधा श्राराम से श्रा गिरा, मानो यही 
उसका ठीक विश्राम स्थान था। और यह हालत बदस्तूर जारी रही, यहाँ तक 
कि अत मे इस पत्थर-वर्षा ने घातक रूप धारण कर लिया। भ्रब तक यह पत्थरों 
की वर्षा हानि पहुँचाने वाली न थी, वह केवल विजय के दरवाजे तोडने तक ही 
सीमित थी। जिस दरवाजे को घटनान्त से पहली रात मैंने खुद देखा। पत्थर 
जमीन से कुछ फुट ऊंचाई पर भाकाश के बीच मे दिखायी देते थे, जो दुर से न 
आते दिखायी देकर, जिस तरफ से वे आते थे उससे ऐसा मालूम होता था कि वे 
अतिथि गृह के अहते की तरफ से या बरामदे मे से फेके जा रहे है, परन्तु वह 
सारा स्थान प्रकाश से भ्रच्छी तरह भ्रालोकित था, और मैंने देखा कि वहाँ कोई 
मानवीय प्राणी उपस्थित न था, भौर न किसी के होने की सभावना ही थी । भ्रत 
में अद्धपागल सेवक लडके पर, जिसने विजय के कमरे मे शरण ली हुईं थी और 
जो झाक्रमण का एकमात्र लक्ष्य ण, जोर-शोर से पत्थरो का झाक्रमण होने 
लगा, और वद कमरे में ही स्थूल रूप धारण करने वाले पत्थरो की चोट के 
घाव से उसके शरीर से रक्त बहने लगा । विजय के बुलाने पर मै कमरे के भ्रदर 
गया, भौर लड़के पर पड़े ग्रन्तिम पत्थर को देखा । विजय भौर वह लडका एक 
दूसरे की बगल मे बैठे थे भर उनके सामने से ही पत्थर फेका गया था, परल्तु 
फेकने वाला कोई दृष्टिगोचर न होता था। कमरे मे केवल वे दोनों अकेले ही 
थे। भ्रगर यह वेल्ज का 'दृश्य पुरुप, नही था तो और कौन था ! 

“अ्रव तक हम केवल देखभाल व गश्त लगाने का ही कार्य कर रहे थे, परल्तू 
मामला बहुत झागे वढ गया था, भौर खतरनाक हो चला था, इसलिए कुछ उपाय 
करना भ्रावश्यक था। माताजी ने इन वस्तुग्नो की प्रक्रिया के ज्ञान द्वारा निर्शॉय 
किया कि नौकर लडके भर मकान मे सम्बन्ध के ऊपर ही यह क्रिया निर्भर है, 
इसलिए यदि उनका सम्बन्ध तोड दिया जाय, श्रौर नौकर को मकान से भ्रलग 
कर दिया जाय तो पत्थर फेकना बद हो जाएगा । हमने उस लडके को हृषीकेश के 
कमरे मे भेज दिया, और सारी घटना एकदम समाप्त हो गयी, उसके बाद एक 
भी पत्थर कही गिरता दिखायी न दिया और पूर्ण शान्ति स्थापित हो गयी । 

श्री अरविन्द ने ग्रत मे परिणाम निकाला--./“इससे स्पष्ट है कि यह यौगिक 
शक्तियाँ वास्तविक है, गौर वैज्ञानिक घटनाओं के समान इनके भी नियम व 
प्रक्रियाएं निश्चित हैं, भर इन प्रक्रियाओं के ज्ञान द्वारा न केवल उनको उत्पन्न 
किया जा सकता है, वल्कि विनष्ट भी किया जा सकता है।”' 

(यहाँ मैं पाठकों की अभिज्ञता के लिए उक्त घटना का पूर्वापर वर्णन कर 
देना चाहता हूँ) मुझे बाद मे अ्रमृत से, जिसने स्वय प्रपती श्रांखो से यह सारा 


श्री अरविन्द जे 


नाटक देखा था, मालूम हुआ था कि यह घटना १६२१ की शीत ऋतु के मध्य मे 
कई दिन तक घटित हुई थी। सौभाग्य से उसने उक्त घटना का पूरा विवरण 
लिख रखा था, जो उसने मुझे दिखनाया। उससे मुझे मालूम हुआ कि बहल 
नामक एक रसोइया इस सारे उपद्रव का कारण था। वहाँ से निकाले जाने के 
कारण क्द्ध होकर उसने धमकी दी कि वह अपने बाद मे वहाँ रहने वालो के लिए 
उस स्थान को बिल्कुल असह्य बना देगा। वह एक मुसलमान फकीर की शरण 
में गया जो भासुरी जादू की कला मे भ्रत्यन्त निपुणा था, और उसके प्रभाव से ही 
यह सब होने लगा । मैंने अमृत से पूछा कि क्या पत्थर काल्पनिक या भ्रमात्मक 
न हो सकते थे। पभ्रमृत ने कहा कि उसने उनका सग्रह किया था और कई महीनों 
तक उन्हे दर्शनीय वस्तु के समान सुरक्षित रखा था, उन सब मे एक बड़ी विचित्र 
वात यह थी कि वे सब काई से ढके हुए थे। मुझे यह भी बताया गया कि प्रबल 
बुद्धिवादी ताकिक उपेन्द्रनाथ बैनर्जी भी उस समय वही उपस्थित थे, जिन्‍्होने 
उपर्युक्त जादू की कहानी को सुनकर शुरू मे उसका मजाक उडाया और उसके 
कर्ताधर्ता शरारतियो का पता लगाने के लिए कमर कसकर तैयार हो गये। 
परन्तु अन्त मे उन्होंने भी हार मानकर यह स्वीकार किया कि वह उपर्युक्त 
विचित्र घटना का अर्थ समभने मे भ्रसमर्थ है। परन्तु जब बहल की पत्नी घोर 
निराश मे डूबी हुए श्री भ्ररविन्द तथा मांताजी के पास दया याचना के लिए 
भ्रायी, तब सब भेद खुल गया । उसके पति को, जिसे योगिक शक्तियों के बारे मे 
इतना ज्ञान था कि वह यह अनुभव कर सके कि श्री भ्ररविन्द व माताजी जी ने 
उस शक्ति को उलट कर उसी के ऊपर फेक दिया है, यह भ्रच्छी तरह मालूम हो 
गया कि उसे अपने पाप का फल बुरी तरह भोगना पड रहा है। जब इन यौगिक 
शक्तियों का किसी ऐसे व्यक्ति के विरुद्ध प्रयोग किया जाता है, जो उनका प्रतिकार 
कर सकता है, तो वे अनिवार्य रूप से उसके मूलकर्त्ता के ही सिर पर आकर 
पडती है। इसलिए उसका पति बुरी तरह बीमार पड गया। श्री भ्ररविन्द मे 
अपनी उदारता से उसे क्षमा कर दिया, और अमृत की उपस्थिति मे यह कहा--. 
“इसके लिए उसे मरने की झावश्यकता नही है।”” इसके बाद वह आसुरी जादुगर 
अच्छा हो गया । 

पपने विवररा के अत मे उन्होने--'' माताजी ने उत्तरी भ्रफ़ीका मे यौगिक 


शक्तियों की साधना कौ थी, इसलिए वे अपने गम्भीर योगिक ज्ञान द्वारा इसे 
अच्छी तरह समभती थी |” 
“और आप ? ” 


वह मुस्कराये और उत्तर देने से पूर्व कुछ क्षण तक सोचने के बाद कहने 
लगे--“थोगिक शक्तियों के बारे मे मेरे भी सैकडो अनुभव है ।”” 
“आाकाश-गमन के बारे मे झ्ापकी क्या सम्मति है?” 


३०४ महापुरुषो के साथ 


“ग्राकाश-गमन मेरी सम्मति से सम्भव कल्पना है, क्योकि मुझे ऐसी प्राकृ- 
तिक शक्तियों का अनुभव है, जिनको विकसित करते मे यह सम्भव हो सकता है, 
और ऐसे भौतिक अ्रनुभव भी है जो भ्राकाश-गमन के सिद्धान्त को मिथ्या मान 
लेने पर सम्भव नही हो सकते |” * 

मैंने कुछ क्षण मौन रहने के बाद पूछा--' परन्तु ऐसी हालत में आधुनिक 
मत इन ग्रनुभवो को सत्य स्वीकार करने के सवेथा विरुद्ध क्यों है ? 

उन्होंने उत्तर दिया---“इस प्रइन का उत्तर मैं अपने श्रतेक लेखो मे दे चुका 
हूँ, भौर मैंने कहा है कि मन उस्त भ्रविद्या का एक साधन है जो ज्ञान की तरफ बढ 
रही है ।” इसका यह भ्रभिप्राय नही है कि आध्यात्मिक जीवन में मत का कोई 
स्थान नही है, परन्तु इसका यह अर्थ जरूर है कि यह एक मुख्य साधन भी नहीं 
हो सकता, फिर यह एक ऐसा प्रामारिक झ्धिकारी तो कदापि नही है कि जिसके 
निर्णय के भ्रागे सबको, यहाँ तक कि ईइ्वर को भी सिर भुकाना पडे, मन को उस 
महत्तर चैतन्य से, जिसकी तरफ यह पहुँच रहा है, शिक्षा ग्रहण करनी चाहिए, 
त कि अपने मापदण्डो को उस पर थोपना चाहिए।””* मन के लिए यह कर सकता 
कठिन है, क्योकि मन अपने स्वभाव के अनुसार एक समय मे एक ही वस्तु को 
स्पष्ट रूप से देख सकता है, यह सत्ता के भ्रशो पर ही प्रपने ध्यान को केन्द्रित 
कर सकता है, और निर्देयतापूवंक सबको एक ही दृष्टिकोण से देखकर एकता 
खोजने का प्रपना कार्य सम्पन्त करता है। इत्त प्रक्रिया की यह एक भ्रत्यन्त व्याव- 
हारिक उपयोगिता है कि इससे मानवीय मन को वह प्रारम्भिक शिक्षा प्राप्त हुई 
है, जिसकी इसे आवश्यकता थी, भौर इस प्रकार यह भ्रपने सन्‍्मुख किसी ऐसी वस्तु 
का विचार रखने मे, जो इसकी पहुँच से परे है, भौर जिसकी श्रोर इसे मुडना 
चाहिए, इसकी मदद करती है। परन्तु यह सब होने पर भी बौद्धिक तर्क केवल 
अस्पप्ट रूप से ही इसकी ओर निर्देश कर सकता है, या भ्रघेरे मे टटोलने के समान 
इसे ढूँढने की चेप्टा कर सकता है, अ्रथवा इसकी अभिव्यक्तियों के श्राशिक पह- 
लुप्रो को सूचित कर सकता है, परन्तु यह इसके भ्रन्दर प्रवेश नही कर सकता न 
इसे जान सकता है ।* परन्तू जब तुम एक सर्वाँगीण व पूर्ण खोज के लिए प्रतिन्ना- 


१ यह वाक्य उन्होने मेरे विवरण का सशोधन करते हुए भ्रपने हाथ से लिखा 
था। इस सम्बन्ध में मैने उनसे अपने वेयक्तिक अनुभवों के बारे मे कुछ 
झ्ौर अधिक विस्तार से कहने का आग्रह किया, परन्त उन्होने मेरे कथन 
को हँसी मे ही यह कहकर टाल दिया कि 'यह भ्रभी कहने योग्य नही है।' 

२ मुझे लिखे एक पत्र से उद्धत । 

३ मेरे मित्र चेंडविक को लिखे पत्र से उद्धत। तथा श्री भ्ररविन्द की 'दिव्य- 
जीवन' भाग २, भ्रध्याय २ देखो। आखिर मे उन्होने मुझे एक पत्र मे 


श्री अरविन्द रु 


बढ हो तव तुम्हें अपनी मानसिक पूर्व-धारणाओ, भ्रर्थात्‌ क्या सम्भव है क्या 
नही की कांटेदार वाड से अपने-आपको आवद्ध करने की क्या झ्ावव्यकता है ? 
यह प्रचलित भावना कि तुम साधारण चैतन्य मे रहते हुए, साधारण चेतन्य से 





लिखा था---“तुम्हे तर्क के अत्यधिक प्रयोग पर बल देने और अपनी वैय- 
क्तिक वृद्धि की प्रामासिषकता तथा प्रत्येक वस्तु को निर्णय करने के इसके 
भ्रधिकार की भावना से मुक्त हो जाना चाहिए। बुद्धि का भी अपना स्थान 
है, विभेषत॒ कुछ भौतिक वस्तृश्रो के बारे मे और साधा रणतया सासारिक 
प्रव्नो के बारे मे, भ्रथवा दार्गनिक सिद्धांत व स्थापनाशरो के निर्माण मे--- 
यद्यपि वहाँ पर भी वह वहत भूल कर सकती है, परन्तु योग व आध्यात्मिक 
वस्तुओ के वारे में प्रामाणिक व अन्तिम नियिक होने का उसका दावा 
सर्वेथा अग्राह्म है “। भारत मे यह वात सदा से मानी जाती है कि वृद्धि 
झौर इसका तक अथवा इसका निर्णय, तुम्हें ग्राष्यत्मिक सत्यो का 
साक्षात्कार नही करा सकते, यह केवल विचारो के वौद्धिक चित्रण में सहा- 
यता कर सकते है, साक्षात्कार तो केवल अन्तदर्णन या आन्तरिक प्रनुभव 
हारा ही होता है। वृद्धि व वौद्धिकता तुम्हे ईव्वर का दर्शन नही करा 
सकते श्रात्मा ही उसका दर्शन कर सकता है। मन और अन्य साधनो को 
जब आत्मा द्वारा साभी वना लिया जाता है, तब वे दर्शन कर सकते हैं 
और उसका स्वागत कर सकते हैं व प्रसन्नता का अनुभव कर सकते है। 
परन्तु मन उसे रोक भी सकता है या कम-से-कम दर्गन की उपलब्धि मे बहुत 
देर तक वाधक हो सकता है। कारण, इसकी पूर्व-घारणाएँ, पूर्व-निश्चित 
सम्मतिर्याँ और मानसिक पसन्दगियाँ उस आध्यात्मिक सत्य के विरुद्ध, 
जिसका कि साक्षात्कार करना है, तर्क की एक दीवार खडी कर सकती 
हैं, और यदि वह कभी अपने शापको ऐसे रूप भें प्रकट करता है जो उसके 
अपने पूर्व विचारों से अनुकूल नही है, तो वह उसे स्वीकार करने से इन्कार 
कर सकता है: इसी प्रकार जब ईब्वर अपने-प्रापको ऐसे रूप भे प्रकट 
करता है, जिसके लिए बुद्धि तैयार नही है या जो बुद्धि की पूर्व-धारणाओ्रो 
४ विव्वासों मे बुद्धि का ब्राश्नय लिया जा सकता है, बशतें कि मन उदार 
व निप्पल रहने की चेप्टा करे, और अनुचित भावावेणो से मुक्त हो, और 
पहे यह स्वीकार करे कि हमेजा वह ठीक मार्ग पर ही नही है, उससे भी 
गलती हो सकती है, परन्तु जो विपय उसके झधिकार-क्षेत्र से हो वाहर हैं 
विशेषत्त. श्राध्यात्मिक अनुभव व योग, जो ज्ञान के दुसरे क्षेत्र से सम्बन्ध 


रखते है, उन विपयो मे केवल उसी पर 
ते है, ९ आश्रित रहना कभी 
नही है। (६-४-४७) ह मम ड 
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परे की वस्तु का निरंय कर सकते हो, सर्वधा भ्रग्राह्म है । इसलिए सर्वोत्तम मार्ग 
यही है कि भ्रपने मन को इन पृ्व-धारणाप्रो से मुक्त करके शान्त बनाप्रो प्रोर 
सत्य अहण के लिए खुला रखो | मुख्य वस्तु यही है कि भ्रपनी चेतना को इस 
प्रकार समृद्ध करो कि वह उच्चतर सत्यो को ग्रहण करने मे समर्थ हो सके | यदि 
तुम ऐसा कर सकते हो, भौर अपनी भ्राध्यात्मिक सत्ता को पथ-प्रदर्शन करने देते 
हो, तो उचित समय प्राने पर यह तुम्हे उस द्वार पर पहुँचा देगी, जिसकी तुम 
खोज कर रहे हो, भ्रौर जहाँ पर मन अपने श्रद्ध-प्रकाशित चैतन्य के साथ तुम्हारी 
दृष्टि को सकुचित या आवद्ध न कर सकेगा, क्योकि ऊपर से अवतरित होता हुआा 
एक उच्चतर प्रकाश उन्होने भ्रपने सिर के ऊपर के प्रदेश की ओर निर्देश किया--- 
“उसका स्थान ग्रहएा कर लेगा भौर मन के उच्चतर क्षेत्रो से, भ्र्थात्‌ भ्रतिमानस 
से ज्ञान का प्रवेश होगा। यही मेरा योग है, जैसाकि तुम जानते हो |” 
मैंने बिना किसी उत्साह के अपनी सहमति प्रदर्शित की । मैंने उत्तर दिया--- 

“यह मै जानता हूँ शोर देखता भी हूँ कि मानसिक शान्ति (988अणशा9) यदि कोई 
उसे प्राप्त हो सके, तो सहायक सिद्ध हो सकती है। परन्तु मेरी कठिनाई यही है 
कि मेरा मन श्रत्यन्त उदण्ड है भौर अनुग्रहपुर्वंक श्रपना सिहासन छोडता नही 
चाहता” झौर फिर भिभाक के साथ कुछ क्षण मौन रहकर मैंने कहा---“पर मेरी 
कठिनाई किसी भी तरह कभ नही हो पाती, जबकि मैं झ्राश्वयित होकर सोचता 
हूँ * कि क्या मानसिक सदेहो का कोई मूल्य नही है--क्या वे कोई उद्देश्य पूरा 
नही करते । ऐसे क्षणो मे मैं अ्रपने-प्रापसे पूछता हुँ कि क्‍या हमारे सदेह 
अपने परिणामस्वरूप कप्टो के द्वारा ही हमारे लिए कुछ सहायक नही हो सकते। 
मुझे ए० ई० की वह प्रभावशाली पक्तियाँ, जो उसने भ्रपनी सुन्दर कविता मनुप्य 
देवता के प्रति” मे लिखी हैं, प्राय याद हो भ्राती है --- 

/ जिन्होंने भप्रन्धकार को कभी नही देखा है 

वे केवल प्रकाश के गुलाम है 

श्रौर तम भौर प्रकाश के वीच 

स्वतन्त्रतापुवंक विचरने का उन्होने सकलप किया है।”' 

अगले दिन मैंने इस बारे मे उन्होने जो उत्तर दिया था, उसे स्मरण रखने मे 

भ्रपनी भ्रसमर्थता स्वीकार करते हुए उन्हे लिखा श्रौर श्रपने मन के भावों को भी 
प्रकट करने का प्रयत्त किया । ओर अन्त में मैंने उनसे आग्रह किया कि क्‍या वे 
इतनी कृपा करेंगे कि इस प्रभग मे उन्होंने जो कुछ कहा था उसे भ्रपनी स्मृति से 
पुन लिख देंगे। इस वारे मे उन्होने अपनी दिव्य जीवन' पुस्तक मे 'शोक, दुःख, 
कप्ट व त्रुटि' भ्रादि के बारे मे जो कुछ लिखा है, उसका भी मैंने उन्हे स्मरण 
कराया। उक्त पुस्तक में उन्होने लिखा है कि “यह वस्तुएं विध्व-चेतना के वास्त- 
विक तथ्य है, केवल काल्पनिक या भिथ्या वस्तु नही है, यद्यपि यह ठीक है कि हम 
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अज्ञानवश उन तथ्यों का जो भ्र्थ समभते है या जो मूल्य श्रॉकते है, वह उनका 
वास्तविक भर्थ था मूल्य नही है. पेयोकि “उन्होने लिखा था--“बिना दु ख 
के प्रनुभव के हम दिव्य प्रकाश के उस अनन्त मुल्य को नहीं समझ सकते जिसे 
उत्पल करने के लिए दु ख प्रसव-वेदता में है। समस्त अज्ञान एक छाया है, जो 
ज्ञान के युय॑ को भ्रावृत किए हुए है, प्रत्येक भूल सत्य की खोज तथा उसके लिए 
प्रयत्त की सम्भावना की द्योतक है, प्रत्येक दुर्बलता व श्रसफलता शक्ति या सम्भा- 
वना की गहराइयो की प्रथम थाह लेता है, समस्त प्रनैक्य का भ्रभिषप्राय एकीकरण 
की प्रक्रिया मे नाना विध मधुरता के अनुभव द्वारा प्रनुभृत एकता के भानन्द को 
समृद्ध करना है।* 

उन्होने उत्तर भे लिखा--/ मुझे जहाँ तक स्मरण है, मैंने इस विषय मे इसके 
अतिरिक्त और कुछ नही कहा है कि निराश हुई प्राणिक इच्छा दु ख व कप्ट को 
पैदा करती है। दु ख व कष्ट उस श्रज्ञान के आवश्यक परिणाम है, जिसमे कि हम 
रह रहे हैं, मनुष्य प्रत्येक प्रकार के भ्रनुभवो द्वारा, चाहे वह दु ख व कप्ट के भ्रनु- 
भव हो, या उतके विरोधी सुख प्रसत्तता, व श्रानन्‍्द के प्रनुभव हो, प्रपनी उन्नति 
करता है। यदि कोई व्यक्षित ठीक प्रकार से उतका स्वागत करता है, तो वह 
उनसे शक्ति प्राप्त कर सकता है। बहुत-से व्यक्ति दु ख व कष्टो मे भी, जबकि वे 
एक प्रकार के सघर्ष व साहस के प्रयत्नों से सम्बन्ध रखते है, झानन्द का श्रनुभव 
करते हैं, परन्तु इसका भ्रधिकतर कारण सघर्ष॑जन्य उल्लास व जोश ही है, कप्ट 
का भ्पना स्वरूप नही। परल्तू प्राणिक सत्ता में कुछ ऐसी वस्तु है जो जीवन के 
प्रत्येक पहलू मे, भ्र्थात्‌ उसके अन्धकारमय व उज्ज्वल दोनों रूपो भें प्रानन्‍्द 
का अनुभव करती है। साथ ही प्राणिक सत्ता मे कुछ ऐसी विक्ृत वस्तु भी है, 
जो उसकी भ्रपनी दुर्देशा व दु ख यहाँ तक कि उसके पतन व दुर्दशा में भी एक 
प्रवार मे नाठकीय सुख का भ्रनुभव करती है। जहाँ तक सदेहो का प्रश्न है, मैं 
सोचता हूँ कि केवल सदेहो से कुछ लाभ नही है, मातसिक सदेह उस ग्रवस्था मे 
उछ लाभ पहुंचा सकते है, जबकि वे सत्य की खोज के लिए हो, परन्तु केवल सदेह 
के लिए संदेह करने, अथवा किसी भी वस्तु की विरोध-भावना मात्र से प्रेरित 
होकर प्रात्माके सत्यो के प्रति सदेह करने का परिणाम भ्रम या स्थायी भरनि 
रचितताके भ्रतिरिक्‍त भ्रौर कुछ नही हो सकता । यदि मैं जब भी प्रकाश का झाग- 
मन हो, तभी उसमे सदेह प्रकट करने लगूँ व इसके सत्य के उपहार को ग्रहण 
करते ये इनकार कर दूं, तो वह प्रकाश भेरे ग्रन्दर ठहर व टिक नही सकता, ग्रौर 


ज्जकल््््््््ल््तज ज +त.0.80.0.ै...फ.....हप.ततत., 
१ दिव्यतथा भ्रदिव्य के अ्रध्याय मे भाग २, पृष्ठ १७० 
उन अपनी 'सावित्री' कविता मे भी लिखा है -- 
बिना नरक मे से गुजरे हुए कोई स्वर्ग मे नही पहुँच सकता [” 
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अन्तत वह अपना स्वागत होता न देखकर तथा मन मे अपना कोई आधार न 
पाकर वापस चला जाएगा। व्यक्ति को हमेशा प्रकाश की तरफ अग्रसर होने का 
प्रयत्त करता चाहिए, न कि अन्धकार की तरफ पीछे हटता चाहिए झौर अच्ध- 
कार को ही भ्रमवद प्रकाश समभकर उससे चिपटे रहना चाहिए। दु ख, कष्ट व 
सदेह मे मनुष्य को जो अपनी पूर्णंता दिखायी देती है, वह अज्ञान से सम्बद्ध है, 
वास्तविक पूर्ण॑ता दिव्य भ्रानन्द, दिव्य सत्य तथा इसके पूरणां नि्बय मे ही है, भोर 
इसी के लिए योगीजन प्रयत्न करते हैं। सघर्ष की अवस्था मे उसे सदेह में से गुज- 
रना पड सकता है, परन्तु वह उसकी भ्रपनी इच्छा व रुचि से नही, परन्तु केवल 
इसलिए क्योकि उसके ज्ञान मे श्री अपूर्णता विद्यमान है। 
प्रगला प्रश्न जो मैने पुछा था, यह था कि क्या मानसिक विकास कभी-कभी 
ग्राध्यात्मिक विकास के मार्ग मे बाधक नही हो सकता । 
उन्होने उत्तर दिया--/'हो सकता है, और प्राय होता है, विशेषत जबकि 
धारणा गलत हो, भ्र्थात्‌ जब मन यह मानता हो कि हमारे व्यक्तित्व की चरमा- 
वस्था वही है। इसका कारण मैं तुम्हे पहले ही बतला चुका हूँ। वह यह है कि 
वह उच्चतर प्रकाश, जो हमारे व्रिकास को शीघ्र सम्पन्त करना चाहता है, हमारा 
सहयोग माँगता है। परिणामत यदि हमारे मन व प्राण का अ्रहककार, बाह्य 
मानसिक विचारो के स्तर भे इसके लिए स्थान देने से इनकार कर देता है, तो वह 
प्रवेश नही पा सकता । यही कारण है कि मैंने प्रनेक बार तुम्हे यह बात कही है 
कि आध्यात्मिक साम्राज्य मे, जो व्यक्ति यह समझता है कि वह कुछ नहीं 
जानता, वह अज्ञानी है, बही वास्तव मे ज्ञान प्राप्ति का प्रारम्भ कर सकता है। 
जब तक कोई मन से भागे बढने के लिए तैयार नही होता, तब तक वह चैत्तन्य की 
उच्चतर त्रियाभर के भत्यत अ्रस्पष्ट विचारो के' अतिरिक्त भर कुछ नही जान 
सकता । उदाहरण के लिए, वे मनुष्य जो मन तक ही सीमित रहते हैं व रहने मे 
सतुप्ट हैं, वे प्रपने-प्रापको साधारणतया भौतिक प्राणी व मानसिक जीव सम- 
भते है, आत्मा को स्वीकार करने की कोई प्रेरणा वे अनुभव नही करते। क्योकि 
वे इसके भ्रतिरिक्त कि शरीर के बिनाश के बाद वह शायद कोई जीवित रहने- 
वाली वस्तु हो सकती है, उसका कोई अनुभव नही करते। परन्तु इससे भर 
आगे बढ़ने के लिए वे केवल इसीलिए तैयार नही होते, क्योकि उन्हे मन से पृथक्‌ 
आत्मा का कोई अनुभव नही हुआ है। इसलिए वे अपने आपको मानसिक प्राणी 
स्वीकार करते हैं, भौर चूंकि उन्होने स्वय आत्मा का अनुभव नही किया है, इस- 
लिए भ्रात्मा की मिथ्या कल्पना बतलाते है। और जब तक आध्यात्मिक सत्ता 
आवरण से ढकी रहती है, तब तक यही अवस्था रहती है।'' 
मैंने एक प्रकार के उत्साह का अनुभव करते हुए कहा--“यह मै जानता हूँ, 
क्योकि आपने भ्रपने पन्नो मे इस बात पर बार-बार जोर दिया है। अपनी “दिव्य 
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जीवन' पुस्तक मे भी आपने बडे सुन्दर शब्दों मे कहा है कि जब तक हमारा 
व्यक्तित् व्कास की एक विशेष अवस्था को प्राप्त नही कर लेता त्तब तक यह 
हमारी प्रकृति के गभीरतर भीतरी भाग मे रहकर भ्रावरण के पीछे से अपना 
कार्य करती है ।” 

मैं इसका पूरा उद्धरण देता हूँ, क्योकि यह भ्रत्यन्त प्रकाश देने वाला है।" 
हमारे ग्रन्दर विद्यमान आ्रात्मा व अध्यात्म तत्व--प्रपना प्रतिनिधित्व करने के 
लिए एक पआ्रात्मव्यक्तित्व प्र्थात्‌ एक स्पष्ट झ्राध्यात्मिक सत्ता को आ्रागे लाता है 
और विकसित करता है। यह आध्यात्मिक सत्ता हमारे भ्रन्दर विद्यमान सच्ची 
मानसिक, सच्ची प्राणिक व सच्ची भौतिक सत्ता के समान हमारे पृष्ठभाग में 
प्रावरण के पीछे प्रच्छुन्त रूप से विद्यमान रहती है, परन्तु उन्ही के समान यह 
हमारे बाह्य जीवन पर उन प्रभावों व सकेतो द्वारा, जो वह बाह्य स्तर पर 
डालती है, प्पना कार्य करती है, यह उस समस्त बाह्य पिण्ड का, जो श्रान्तरिक 
प्रभावो व लहरो का सामूहिक परिणाम है, भ्रशभूत है, यह वह दृश्यरूप बाह्य 
ढाँचा है, जिसे हम साधारणुतया अपना भ्राप कहकर थ्रनुभव करते व सोचते है । 
इस भअज्ञानमय बाह्य स्तर पर हमे मन, प्राण व शरीर से पृथक्‌ किसी ऐसी वस्तु 
का ज्ञान, जिसे ग्रात्मा कहा जा सकता है, अत्यन्त अस्पष्ट रूप से होता है, हम 
इसे न केवल भ्रपना एक मानसिक विचार या अपनी एक भ्रस्पष्ट मूल भावना ही 
अनुभव करते है, परन्तु अपने जीवन, अपने चरित्र व अपनी क्रिया में एक दृश्य 
प्रभाव के रूप मे भ्रनुभव करते है। जो कुछ भी सत्य, शिव तथा सुन्दर है-- 
पृक्ष्म, पवित्र तथा श्रेष्ठ है, उसके लिए एक भावुक अनुभूति, एक झाकप॑ण व 
उसकी प्राप्ति की इच्छा, हमारे मन व जीवन पर उसे भ्रपने विचारों, भावों व 
क्रिया भर चरित्र मे लाने के लिए एक प्रकार का दबाव--ये सब यद्यपि श्रात्मा 
क्षे प्रभाव के एकमात्र लक्षण नही है, तथापि उसके प्रभाव के प्राय सर्वानुमोदित 
सर्वेविदित व विशेष-सूचक है। वह मनुष्य, जिसके झन्दर यह तत्त्व विद्यमान 
नही हैं, या जो इसकी प्रकार को अनसुना कर देता है, उसे हम यह कहते है 
कि 'उसकी क्षात्मा नही है ।' यही वह प्रभाव है जिसे हम अपने भ्रन्दर विद्यमान 
पृध्मतर व दिव्यतर अश्रश कहकर अनुभव करते है और यह हमे हमारी प्रकृति 
की पूर्णता के लक्ष्य की तरफ ले जारे के लिए पूर्रातया सक्षम है।” 

उन्होने सहमति प्रदर्शित करते हुए कहा--“तथापि जब तक हम इस स्वा- 
भा विक विकास को प्राप्त नही कर लेते--अरध्यात्म सत्ता को व्यक्तित्व के विकास 
मे सहायता करते हुए तव तक प्रतीक्षा करनी पडती है जब तक कि वह उस सब 
को जो आत्मा अपने मन, शरीर व प्राण झादि साधनो द्वारा ग्रहरा करता 
..' “ने अन्दर झात्मसात्‌ नही कर लेता । परल्तु यदि इस तैयारी के काल मे 


१ श्रिविध परिवतंन के प्रध्याय मे पुस्तक द्विती, पृ० ६१४-५। 
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मन नमनशील रहने के लिए राजी हो जाय--पर्थात्‌ यदि वह आत्मा का प्रधि- 
नायक न बनकर उसका साधन बन जाय, दूसरे शब्दो मे, यदि वह भ्रात्मिक सत्यो 
का अपनी छोटी मानसिक सत्यो की हालत से निर्णायक न बने, तो वह एक महान 
सहायक हो सकता है। तुम समभ रहे हो ? 
मैंने कुछ उदास स्वर मे उत्तर दिया--“परन्तु समझना एक वस्तु है, भर 
अपनी समभ के आादेशानुसार कार्य करना पृथक वस्तु है। मेरा अ्भिप्राय यह है 
कि यद्यपि मैं मन के सहायक बनाने की बुद्धिमत्ता को समभता हूँ, तथापि जिस 
नमनशीलता की श्राप वकालत करते है उसे प्राप्त कर सकना मैं प्रत्यन्त कठिन 
सममभता हूँ। इसलिए कृपा करके मुझे कुछ ऐसे व्यावहारिक निर्देश क्यो नदीजिये 
जिससे कि मैं इस दिशा मे कुछ प्रयत्त कर सकू ।” 
उन्होने हँसते हुए उत्तर दिया--“परन्तु मैंने तो तुम्हे बार-बार बतलाया 
है। क्या मैंने तुम्हे अपने श्रनेक पत्रों मे यह सलाह नही दी है कि तुम्हे अपनी 
आन्तरिक सत्ता से सम्पर्क स्थापित करना चाहिए, भ्रपने भ्रन्दर रहने की चेष्टा 
करनी चाहिए, उदाहरण के तौर पर भ्रपनी कविता व सगीत की सहायता लेनी 
चाहिए, क्योकि ये तुम्हारी भक्ति को समृद्ध करते है, और सही घारणा बनाने 
मे तुम्हारे सहायक होते है । मै तुम्हे बतला चुका हूँ, भौर तुम भी जान चुके हो 
कि जब भनुप्य की घारणा ठीक होती है, तब सूर्यालोक से प्रकांशित श्राध्यात्मिक 
मार्ग पर चलना कितना सुगम हो जाता है; कारण, उस अवस्था मे अध्यात्म 
सत्ता के लिए बाहर आना सरल हो जाता है। मैंने अनेक बार तुम्हे यह भी 
बताया है कि जितना ही भ्रधिक तुम्हारी भ्राध्यात्मिक सत्ता भागे भ्राती है, उतना 
ही भ्रधिक मानवीय प्रकृति को परम दिव्य सत्ता मे परिवर्तित करने का काय्ये 
सुगम हो जाता है। यही कारण है कि मैंने तुम्हे सदा भक्ति सेवा व कार्य के इस 
मार्ग पर चलने का आदेश दिया है, तुम्हारी प्रकृति के लिए यही मार्ग श्र।य सब 
मार्गो से सुगम है। 
मैंने कुछ खित्न होकर कहा--/बोद्धिक रूप से मैं यह सव समभता हूँ, परन्तु 
मैंने भी ग्रापसे बार-वार यह बात कही है कि व्यावहारिक रूप से इस पर चलना 
मेरे लिए सुगम नही है। मेरी मानसिक व प्राणिक स्वेच्छा हमेशा बीच मे दखल 
देकर सब काम विगाड देती है और मैं वस्तुप्नो का ठीक रूप न देख सकने के 
कारण प्रपने भ्रापको किकतंव्यविमृढ पाता हूँ ।” 
उन्होने कुछ विरोध प्रकट करते हुए कहा--मै तो इसके विपरीत यह 
सोचता हूँ कि मैंने जब कभी भी तुम में भक्ति या किसी श्र्य उच्चत्तर प्रारिक 
भ्रण की प्रवलता के कारए तुम्हें भ्रन्तर्मुख अवस्था मे पाया है, तब तुम स्वत 
वस्तुश्रो का सही रूप देख पाते हो । क्योकि मैने देखा है कि उस समय तुम्हारी 
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मानसिक दृष्टि उद्बुद्धहो जाती है, भर तुम्हारे निणुय अत्यन्त स्पप्ट ठीक तथा 
उज्ज्वल होते है।” 

“शापका क्या अर्थ है ? क्य आप वास्तव में यह समभत है कि मैं वस्तुओं 
दा ठोक रूप ग्रहण कर पाता हूँ ? 

“मेरा यह अभिप्राय नही है कि तुम सफलतापूर्वक और सर्वतोभावेन और 
प्रत्येक्ष वात में ऐसा कर सकते हो । मैंने केवल इसी वात पर बल दिया है कि जब 
कभी तुम स्वाभाविक भक्ति वी अवस्था में होते हो, श्रथवा तुम्हारे मन व प्राण 
पर श्रात्मिक प्रभाव क्षिवाभ्ील होता है तव तम पर ऐसी ही प्रतिक्रिया होती 
है। तुम्हारी कविता ठ संगीत में यह बहुन सक्तिव रहता है, यही कारण हैं कि 
मैंने उनके लिए तुम्हे सदा ही प्रोत्साहित किया है । 

मैंने उत्साहित होकर अपनी सहमति प्रकट की और कहा--हाँ, आपने 
मुझे प्रोत्ताहित किया है, क्णेकि मुक्े याद पडता है कि कुछ समय हुआ जब 
आपने मु्ते लिखा था कि जब नें कविता लिखने वेठता हूँ तो मेरी आत्मिक ज्त्ता 
हमेणा मेरे पीछे होती है, श्लौर जब कभी भअत्यन्त गहरी निराजा में भी होता हूँ, 

व यदि मैं लिखना आरम्म करता हूँ, तो मेरी आत्मिक सत्ता बीच में दखल देती 
है नर और अपता स्वरुप वीच मे प्रकट करती है। इन सबके लिए नि सन्‍्देह 
मैं प्रचन्त है, और आपका शअत्यन्त इतज भी है, परन्तु ** ।/ 

ग्क्हो, कहो ! 

“मेरा अभिप्रय है---कि इससे समस्या का हल नही होता ।” 

उन्हेंनि मुस्कराकर कहा--“परन्त वह समस्या है क्या ?” 

मैं कुछ देर तक व्यथं ही ऋपने भावों को प्रकट करने के लिए शब्दो को 
दृढता रहा और कहा--“हाँ, वात यह है--मेरे कहने का सीवा-सादा मतलब 


ह है कि मैं उस आात्मिक अवस्था को देर तक कायम नही रख सकता। ऐसा 


८ 


उन्होंने उत्तर दिया--“इसका सीघा-सा कारण यही है कि तुम्हारी प्राणिक 
ता ग्रधीर ग्ीर होकर वेचैन हो जाती है, और तब तुम्हारा मन व्याकुल व सन्देह- 
शील होने लगता है--क्या ग्ह सब बाते मैंने तुम्हे पहले भी नही कही हैं?” 
भापने कही अवश्य है -परन्तु औषधि का प्रयोग किस तरह किया जाय | 
आप यह क्यो नही देख पाते कि मुझे घान्ति प्राप्त नही होती ? यदि मुझे जान्ति 
भाप्त हो जाती तो मेरे लिए श्रात्मिक अवस्था को स्थिर वनाये रखना कितना 
<।॥ ही जाता। आप मेरा मतलब सम रहे होगे । 

उत्होंत हँसकर उत्तर दिया--''मैं खूब समभ रहा हूँ, पर तुम क्यो नही 
प्रमन्‍ने, कि यदि तूम प्राणखिक के लिए आत्मिक का त्याग कर दोगे तो त्म्हे 
दमी धान्ति प्राप्त करने की ज्राजा नही करनी चाहिए, क्योकि प्राशिक अपने 
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आप कभी थान्ति प्राप्त कर ही नहीं सकता, उसकी प्रकृति में ही शान्ति नही 
है १ ) 

“इससे मुझे श्रापके उस पत्र की याद भ्रा जाती है, जिसमे आपने मुझे लिखा 
था कि प्राणिक एक भ्रच्छा सेवक है, परन्तु वहुखराब स्वामी है।” 

“इस कारण भी मैंने तुम्हे वतलाया था। योग हमारी प्रकृति के उन 
प्रवयवों पर अ्परिपकक्‍्व भ्ौर अ्रपवित्रता मजबूती से पत्ती जड जमाये हुए है, 
दवाव डालता है। प्रारिक को इससे कष्ट पहुँचता है, क्योकि, एक तो यह तमसा- 
च्छन है श्ौर ठीक तरह से नही समक सकता, और दूसरे, इसके कुछ भ्रवयव 
ग्रपनी भ्रपरिक्त व तामसिक चेप्टाओ को नहीं छोडना चाहते, और इसलिए वे 
प्रकाश को देखकर मकुचित हो जाते हैं, क्योकि वे परिवर्तन नही चाहते |” 

मैंने कुछ मयत होकर पूछा--/'मन के बारे मे क्या है? क्‍या इसे शान्ति 
मिल सकती है ? / 

उन्होने कुछ सद्विघ से स्व॒र मे कहा, “एक प्रकार से मिल सकती है, परन्तु 
साधारणतया यह खामोश किये हुए मन द्वारा एक प्रकार की उदासीन शान्ति 
से भ्रधिक कुछ नही है। परन्तु उस शान्ति का स्रोत भी उसके पीछे अवस्थित 
ग्रात्मा में ही है, क्योकि वास्तविक जान्ति निव्चित रूप मे श्रात्मा से ही सम्बंध 
रखती है। सुखद विश्वास, तत्पर वृद्धि और स्वत. झात्मसमर्पण इसके उसी 
प्रकार स्वाभाविक गुणा है, ज॑सा प्रेम के लिए विष्वास है। इसलिए यदि तुम 
थान्ति भी चाहते हो तब भी तुम श्रात्मिक का त्याग नही कर सकते । यही 
कारण है कि मैंने तुम से वार-बार कहा है कि तुम भ्रघीर होकर प्राणिक 
निराणा के गत में न गिरो, क्योकि इससे श्रात्मिक के कार्य मे बाघा पड जाती 
है। यदि तुम अपनी इस परेशानी से निकलना चाहते हो, तो तुम्हे धैयंवानु होने 
तथा आात्मिक कार्य पर विश्वास करने की भ्रावव्यकता है । समझते हो?” 

“परन्तु मन को जान्त करने के लिए ज्ञानमार्ग के बारे मे आपकी क्‍या 
सम्मति है ? 

“इस मार्ग पर चलने वालो के लिए कई भिन्‍न-भिन्‍न स्वीकृत विधियाँ है । 
उदाहरण के लिए एक मार्ग वह है जिसे विवेकानद ने ग्रहण किया हैं। शायद उस 
मार्ग को तुम जानते हो ? ” 

“मैंने उनके राजयोग मे इसके बारे मे पढा है |” 

(उस महान वेदान्ती ने इस प्रकार लिखा है --पहला पाठ यही है कि 
कु समय तक एकान्त मे बैठकर मन को स्वतन्त्र रहने दिया जाय। मन मे हर 
त्मय उफान ग्राता रहता हैं। यह हर समय इधर-उधर कृदने फाँदने वाले बन्दर 
के समान है। उस बन्दर को जितना वह चाहे, कूदने दो, तृम केवल द्रष्टा बन- 
कर चयंपूरवंक प्रतीक्षा करो जब तक तुम्हे यह न मालूम हो जाय कि तुम्हारा मन 
पेया कर रहा है, तुम इसे वण में नही कर सकते । इसकी लगाम ढीली छोड 


श्रों अरविन्द रा 


दो--और तव देखोगे कि यह प्रतिदिन पहले की भ्रपेक्षा ज्यादा-ज्यादा शान्त 
होता जा रहा है--और भ्रन्‍्त मे यह पुरंतया तुम्हारे वश में हो जाएगा--यह 
एक बहुत्त कठिन काये है, जिसे एक-दो दिन मे नहीं किया जा सकता। वर्षो के 
घैयंपुर्वक निरन्तर संघर्ष द्वारा ही हम इसमे सफलता प्राप्त कर सकते है |” 

श्री अरविन्द ते इस विधि की व्याख्या करने के बाद कहा--“ अपने विचारो 
पर कावू पाने का एक भागे यह है । इसके और भी मार्ग है। उदाहरण के लिए 
एक मांग मुझे लीले ने दिखलाया था । उन्होने मुझ से कहा था--'अपने मन को 
शात करो, किसी बात को अपने आप मत सोचो। तब तुम देखोगे कि जिने 
विचारों को तुम अपने समभते हो, वे बाहर से आते हैं, जब वे भ्रावे तो उन्हे 
वाहर घकेल दो। इस प्रकार तुम्हारा मन श्ान्त हो जाएगा ।” मैंने ऐसी बात 
पहले कभी नही सुनी थी । परन्तु मैंने इसकी सभावना व सच्चाई मे किसी प्रकार 
का सदेह नही किया ? जो कुछ भी उन्होने कहा था, उसे स्वीकार कर लिया और 
अपने मन को निष्किय बनाकर यह देखने लगा कि कौन से विचार भौर कहाँ से 
भ्ाते है। तब मैंने एक आइचयेजनक बात देखी मैंने देखा कि मत एकदम शात 
था और प्रत्येक विचार वास्तव मे बाहर से झाता था । और ज्यो ही वे श्राने का 
प्रयत्न करते थे, मै उन्हे भ्रपने मन की परिधि के भ्रन्दर घुसने से पहले ही बाहर 
रोक देता था। इस प्रकार तीन दिन के अन्दर मै विचारों से मुक्त हो गया, मेरा 
मन सा्वभोम और स्वतन्त्र हो गया, और मैं भन्दर भाने वाले विचारो के हाथ 
का द्िलौना न वनकर उनका स्वासी हो गया, क्योकि जिन्हे मैं चाहता था, 
उन्हे मैं चाहता था, उन्हे चुन सकता था और बाकी को इन्कार कर देता था।”' 

मैंने उत्तर दिया--“मुझे यह याद है, क्योकि आपने मुझे यह बात पहले भी 
कई वार लिखी है, प्रौर साथ ही मुझे यह भी स्मरण है कि आपको ऐसे विधित्र 
बकरे रो गुर के हे मात्र से एकदम स्वीकार कर लेने की शक्ति को 

र मैं कितना आश्चर्यान्वित न्‍े 
बाग दिल गा हुआ था, भौर इसके लिए मैंने मत ही मन 


मी उन्होने मद स्मित के साथ कहा--"यह सुगम कार्य नही है, यह मै जानता 


उनके मृदु व्यग्य का निशाना कौन है--इसे मैं 
समझे गया, और 
वात्तलाप का विपय बदल दिया । मैंने पछा--“क्या सै अपने मन पर 
करने कै लिए इस विधि का भ्रभ्यास कर सकता हूँ ?” 
मेरे मूंह से यह बब्द निकल तो गए, परन्त मे 
स्वीक्ृतिसूचक उत्तर न दे दे । ० 2 कमल 2065 
परन्तु उन्होने भरे मन की बात जान ली भौर ज़ोर से हूँ 
सर हे हँचते हुए उत्तर दिया-.. 
।रल्नु ध्यान रखो कि उस पव्यर के समान तुम्हे प्रयत्त नही ला गिर 8 
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वह कुछ रुके, हँसे ओर फिर कहने लगे---/सुनने मे यह कैसी हास्यास्पद बात है। 
उसने मुझसे मन को शान्त॒ करने की विधि पूछी । मैने उसे बता दिया। उसने 
मेरे झ्रादेश का पालन किया और भांग्य ने उसका पूरा साथ दिया, वह सफल हो 
गया। परन्तु देखो | वह प्रधमरा सा होकर दौडता हुआ मेरे पास आया | “ओह ' 
मेरा मस्तिष्क विचारशुत्य हो गया है, मै कुछ नही सोच सकता हूँ ! हे ईश्वर ' 
मै पागल हो रहा हूँ।” श्री अरविन्द एक बार फिर हेसे भौर कहने लगे---“उसने 
इस बात का पनुभव नही किया कि एक व्यक्ति जो वह पहले ही था, ठीक वैसा 
ही नही हो सकता। उन दिनो मै इतना धैयंवान्‌ नही था, भौर मैने उसे इस 
प्रकार आ्राइवयेजनक रूप से प्राप्त की गई शान्ति को भग करने के लिए खुला 
छोड दिया ।” 
उनकी सुखद व सुन्दर हंसी मे मैने भी सहयोग दिया। 
हास्य के शान्त होने पर उन्होने पुन. कहना भ्रारमभ्भ किया--परनल्तु तुम्हारे 
बारे मे, तुम्हे भ्रात्मिक मार्ग का भ्रनुसरण करने के लिए सलाह देना ही भ्रघिक 
उपयुक्त होगा, जैसाकि मै तुम्हे पहले भी कह चुका हूँ।'' 
मैने उत्तर दिया--“जंसा आप मुझे विशेष रूप से कहते रहे है, मैं सगीत व 
कविता द्वारा इसके लिए प्रयत्न करता हूँ, और यह भी श्राप जानते है कि इस 
दिशा मे मैंने कितना भ्रधिक प्रयत्न किया है। परन्तु कठिनाई यह है, भौर जो कि 
प्रतिदिन बढती ही जा रही है कि इन चेष्टाओ्रो से ग्रब मुझे सन्‍्तोष नही मिलता, 
जेसाकि मै आपको कई बार लिख चुका हूँ। क्योकि चाहे मैं कुछ भी करूँ, यह 
भावना मेरा पीछा नही छोडती कि अ्रन्तिम विश्लेषण करने पर ये सब चेष्टाएं 
उसी प्रकार निरर्थक हैं, ज॑से कि वह खेल जिनमे हम किसी रस का भ्ननुभव नही 
करते, परन्तु फिर भी यह वहाना करते हैं कि हमे उनसे प्रानन्द प्राप्त होता है।'' 
उन्होने कुछ देर तक सोचने के बाद मेरी तरफ ध्यान से देखते हुए कहा-- 
“मैं जानता हूँ कि यह वे राग्य का वह पुराता रुफान है, जिसने तुम्हारी प्रकृति मे 
किसी जगह जड पकडी हुई है, परन्तु वयक्तिक रूप से मैं वेराग्य की आवश्यकता 
का प्रनुभव नही करता, तुम से यह छिपा नही है।* मैंने हमेशा ही समता के 
मार्ग को--गीता के समत्व के मार्ग को जिसमे किसी भी वस्तु से प्रासक्ति व 
बन्धन का सव्वेधा परित्याग है, पसन्द किया है।” 


१ एक बार उत्होने मेरे वेराग्य (सासारिक वस्तुओं के प्रति विरक्ति) के बारे 
मे मुझे लिखा था--“यह स्पष्ट है कि तुम्हारे भ्रन्दर कोई वस्तु पिछले 
जन्म की प्रपूणं बकऋरेखा को जारी रखते हुए तुम्हे इस वैराग्य की तरफ 
धकेल रही है--यह कोई ऐसी वस्तु है जो बाह्य प्रकृति के प्रति उद्ष्ड 
होकर अपने झ्रापको मुक्त करने व अपनी पआाकाक्षाप्रो को पूर्ण करने के 
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लगे। दानचीत के सिलसिले मे मैं प्रकस्मात्‌ ही उत्साहित हो उठा और वकनृत्व 
पूर्ण ढग से इस बारे मे थी अ्ररविन्द के मत को इस प्रकार प्रकट करने लगा कि 
यह उस प्रकाश के समान है जो सूर्योदय से पहले भ्राकाश मे व्याप्त हो जाता है, 
उत्यादि। जब वह मुग्ध होकर मेरे शब्दों को सुन रही थी, मेरे श्रन्दर एक 
विजली सी दौड गयी, भर भ्राइचय की बात है कि मुझे ऐसा अनुभव हुआ कि 
में३े उ्द-गिर्द मीलो तक सन्देह का कही नामोनिज्ञान भी नही है। परल्तु उससे भी 
ग्रधिक ध्यान देने योग्य वात यह थी कि उसकी ग्रॉंखे अस्त होते हुए तूर्य के प्रकाश 
में वास्तव में चमक उठी, भौर हम दोनो के अन्दर एक स्नेहमय भ्रान्तरिक सम्पर्क 
स्थापित हो गया। परन्तु जब मै घर लौटा तो मानो मेरी परेशानी को बढाने के 
लिए मेरे अन्दर एक भय का सचार हो गया : क्‍या मै इसलिए उसे प्रभावित 
करने का भ्रभितय कर रहा था क्योकि वह एक रानी है ? मै अ्रपनी ही भ्राँखों मे 
गिर गया, यद्यपि जब मैं बात कर रहा था तो मुझे किसी प्रकार के कपट का 
ज्ञानन था। मैने श्रपने दिखाग्टी व कपटी होने पर थ्री श्ररविन्द को प्रपने 
हादिक पश्चाताप से सुचित किया | 
उन्होने सात्वना देते हुए---प्तभवत अधेस्मित के साथ उत्तर मे लिखा 
“महारानी के साथ तुम्हारा प्रनुभव। यह प्रत्येक के साथ होता है। यह इस 
तरह होता हैं कि चेतना का वह भांग जो कि इन वस्तुओं मे न केवल 
विश्वास करता है, परन्तु उन्हे सत्य समभता है, समुख भ्रा जाता है, भौर 
दूसरा भाग जो कि दवा हुआ है भौर सदेह व इनकार के लिए उद्यत है, वह पीछे 
चना जाता है, या छिप जाता है। मनुष्य मानवीय व्यक्तित्व की इस विविध रूपता 
वो नही जानते, उसलिए वे इसे भ्रपने व दुसरो के अन्दर कपट कहकर पुकारते 
है। परन्तु यह ऐसी कोई वस्तु नही है। कुछ ऐसे विष्वास व भावनाएं है, जिन्हे 
हमारी भ्रक्षत्ति के भ्रन्दर कोई वस्तु दुढता के साथ पकड़े हुए है, भौर तूफान व 
निगणाएँ उन्हे कुछ काल के लिए ढक सकते है, परन्तु उनको विनष्ट नही कर 
सकते। 
जब एकाएक उस्त घटना का मुझे स्मरण हो ग्राया तब मैं यह समझ पाया 
कि दूसरो के मेरे भ्रन्दर उस चीज के सम्पर्क से उनका क्या अभिप्राय था, जिसे 
कि मैं अपने श्राप प्रायः भूल जाता था मेरी श्रान्तरिक सत्ता, जिसे कि वे अपनी 
चेतना के प्रकाश से विकमित कर रहे थे, मेरी श्रात्मिक सत्ता जिसे कि वे अपनी 
ग्रनुकम्पा से सामने की तरफ घकेल रहे थे। और उनके चरणो मे बैठकर मैं 
अपने आपको एकदम भ्रत्यन्त विनम्र तथा क्ृतज्ञ, यद्यपि साथ ही कुछ लज्जित 
भी भ्नुभव करने लगा। मैं उतके ज्ञान की गहराई व यौगिक सत्यो के वारे मे 
कंरो सन्देह कर सकता था ? प्लौर उनके अपने ही जब्दो मे जो उन्होने ग्रुरु का 
लक्षण व कार्य बतलाते हुए कहे थे क्या उन्होने “सिखाने की अपेक्षा श्रधिक 
उद्वोधन नही किया है ” “और मेरी सम में यह वात ऐसी अच्छी तरह भ्र। 


श्री अरविष्द पक 


गई, जैसे कि पहले कभी न भ्ायी थी, कि भ्रपने सन्‍्देहों के उन द्वारा घैययपूरवक 
दिये गए प्रध्युत्तरो से मैंने कितना भ्रधिक ग्रहण किया है--शायद ठीक इसी प्रकार 
जैसे कि कोई बालक जिस वस्तु की तरफ वह श्रपनी खुली हुई भ्राइचर्यंचकित 
श्रांखो से देखता है, उससे ही अज्ञान रूप से प्राय अपने लिए पोषक तत्व कौ 
ग्रहण करता है | 

ऐसा मालूम होता था कि वे मेरे विचारों को पढ रहे हो, क्योकि उन्होने 
कहा--“आध्यात्मिक जगतु मे प्राय ऐसी घटनाएँ होती है,--जिनकी कि मन 
कल्पना नही कर सकता। मैं तुम्हे एक उदाहरण देता हूँ। आध्यात्मिक अनुभव 
मे यह एक तथ्य है कि गुरु शिष्य से छोटा भी हो सकता है, परन्तु फिर भी उसकी 
सहायता कर सकता है, वह अपने शिष्य को वह अनुभव प्रदान करने में भी 
साधन बन सकता है, जो कि उसने स्वय नही किए है ।”” 

“मुझे भय है--- 

“सुनो । लीले मुझे कुछ भ्रनुभव देना चाहते थे, परन्तु ऐसा हुआ्ना कि मुझे 
सर्वथा विभिन्‍न प्रकार का भ्रनुभव हुआ--निर्वाण का अनुभव, जिसे मुझे देता 
उन्होने कभी नही सोचा था। वास्तव मे वे इसकी कल्पना भी नहीं कर सकते थे, 
झौर इसलिए उन्होने मुझे अपने भ्रन्तव॑र्ती पथप्रद्शंक पर विश्वास करने के लिए 
कहकर छोड दिया ।* परन्तु उसने मेरी सहायता की, यद्यपि उस रूप मे नही, 
जैसाकि उनका मन चाहता था। 

मैंने भ्राषे दिल से स्वीकृतिसूचक सिर हिला दिया। 

वे मेरी भ्रसहायता पर मुस्कराये शोर कहा--'तो श्राप्नो एक और उदा- 
हररणा दूं। मातजी और मै ्रपती शक्ति तुम पर लगा रहे थे--जैसेकि उसी 
प्रयोजन से और भी झनेको पर--भौर उसके परिणामस्वरूप अनेक फूल निकले 
है। तुमने उनको का करते हुए नही देखा है, परन्तु भ्रनेक अवसरो पर तुम्हे 
स्वय स्वीकार करना पडा है कि तुम्हारे साथ ऐसी घटनाएँ हुई है जिन्हे कि तुम 


१ श्री अरविन्द ने मई १६३२ मे मुझे एक पत्र मे लिखा था हम दोनो इकट्ट 
बैठे और हमने पूर्ण ईमानदारी के साथ जो कुछ उन्होने मुझे करने के 
लिए आदेश किया था, उसका पालन किया--पहला परिणाम श्रत्यन्त 
शक्तिशाली प्नुभवों की एक श्वूखला भौर चेतना के मौलिक परिवतेनो 
के रूप मे प्रकट हुआ जिसका उन्होने कभी विचार न किया था--कारण 
वे अनुभव भ्रद्वेंतिक या वेदान्तिक थे, नर वह अद्वैत वेदान्त के विरुद्ध 
थे, उनके द्वारा मुझे यह विश्व परब्रह्म की श्रवैयक्तिक सावभौमता मे अत्यन्त 


तीव्रता के साथ मिथ्या रूपो की चलचिन्न क्रीडा के समान प्रतीत होने 
लगा । 
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चमत्कार के प्रतिरिक्त प्रौर कुछ नही कह सकते | यदि तुमने अपने अन्दर कार्य 
करने वाली उस शक्ति को देखा होता, तो तुम्हे सारी प्रक्रिया स्पप्ट हो जाती, 
परन्तु चूँकि तुमने उसे नही देखा, इसीलिए तुम इसे चमत्कार कहते हो, भौर 
बुद्धिमत्तापूर्वक इप्त प्रकार सदेह प्रकट करतेहो कि क्‍या यह हमारी शक्ति थी-- 
जोकि तुम्हारे भ्रन्दर काये कर रही थी।' 

मैंने कुछ जिन्दा होकर क्षमा याचना के तौर पर कहा--“'मैने श्रापके शब्दो 
पर कभी अविश्वास नही किया, मुझे सिर्फ आ्राइचर्य होता था--किस तरह कहूँ-- 
मेरा अ्भिप्राय है कि मैं अपने आपसे यह पूछता था कि जिस शक्ति के बारे में 
आप कहते है, वह क्या कोई स्थल इन्द्रियगोचर शक्ति है ? ”' 

“स्थूल ? स्थूल से तुम्हारा क्या तात्पय है ? झ्राध्यात्मिक शक्ति की अपनी 
ही स्थलता है। यह एक ग्राकृति धारण कर सकती है--उदाहरण के लिए एक 
प्रवाह के समान--जिसे कि एक व्यक्ति जानता है भौर जिस पदार्थ पर भी चाहे 
सर्वथा स्थल रूप से भेज सकता है। यह भ्राध्यात्मिक चेतना में निहित शक्ति के 
बारे मे एक तथ्य का वर्णन है। परन्तु ऐसी चीज भी है जिसे कि किसी सुक्षम 
शक्ति का इच्छित प्रयोग कहते हैं--यह ग्राध्यात्मिक, मानसिक व प्राणिक हो 
सकता है--और ससार मे किसी विशेष स्थल पर किसी विशेष परिणाम को 
पैदा करने के लिए होता है। ठीक जैसे भ्रदृश्य भौतिक शक्तियों की लहरे है, 
(विश्व-लहरे इत्यादि) या बिजली की घाराएँ है, इसी प्रकार मन वी भी लहरे 
है, विचारघाराये है, भावो की लहरे है--उदाहरण के लिए क्रोध, दूख 
इत्यादि--जोकि बाहर जाती हैं, भौर दूसरों पर, बिना उनके यह जाने कि वह 
कहाँ से भ्रा रही है, या झायी रही हैं या नही, भ्रपना प्रभाव डालती है, वे केवल 
परिणाम का अनुभव करते है। वह व्यक्ति जिसकी यौगिक व भ्रान्तरिक इन्द्रियाँ 
जागृत हैं, उनके प्रागमन व श्राक्मण का अनुभव कर सकता है। इस प्रकार भ्रच्छे 
व बुरे प्रभाव अपने झ्रापको फैला सकते है, भौर यह विता चाहे स्वाभाविक रूप 
से हो सबता है, परन्तु उनका जानवूभकर भी प्रयोग हो सकता है। भ्राध्यात्मिक 
च किसी दूसरी शक्ति की किसी उहश्य को लेकर भी उत्पत्ति हो सकती है। 
प्रभावशाली सकलप व विचार का, किसी बाह्म त्रिया, वाणीया भ्रन्य किसी 
साधन की सहायता के बिना भी, जोकि उस श्र्थे मे स्थूल नही है, परन्तु जो 
फिर भी पूरा प्रभावशील है, उस रूप मे प्रयोग हो सकता है। यह कोरी कल्पनाएँ 
भ्रम वे धोखा ही नही है, परन्तु सत्य घटनाएँ है। '* 

जब वे इस प्रकार गम्भीर उत्साह के साथ बोल रहे थे, उनका चेहरा इतना 
दमकने लगा जैसा कि मैंने पहले कभी नही देखा था और मैने श्रपने समस्त शरीर 


१ यह पूरा पैराआफ श्री अरविन्द ने मेरी प्रार्थता पर स्वय लिखा था। 
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मे एक प्रकार के कम्पन का भ्रनुभव किया । भौर एक ही क्षण मे मैंने उनकी शक्ति 
का संक्रामक प्रभाव प्रहणु कर लिया। और मुझे ऐसा अनुभव होने लगा कि मैं 
एक विश्वास की मूर्ति के रूप मे परिणुत कर दिया गया हूँ। उस समय, सन्देह 
का भन्धकार एकदम एक अजनबी वस्तु प्रतीत होने लगा । और इस सब भ्राइचर्य 
और उल्लास से भी बढकर, उनके दबब्दो के श्रमृत का उनके सामने बैठकर पान 
करने के नशे से भी बढ़कर, एक प्रकार के भ्रादर मिश्रित भय का भाव भी था 
कि ऐसी महान शक्ति व ज्ञान का अवतार, एक मित्र के समान मुभसे बाते कर 
रहा है। परन्तु मैंने किसी प्रकार के भ्रभिमान का ग्रनुभव नही किया, भ्रपितु एक 
ऐसी गम्भीर विनम्रता का श्रनुभव किया जोकि, एक निमन्त्रण को इनकार करने 
में लज्जा का अनुभव करती है, कि एक ऐसा व्यक्ति जो कि प्रकाश और प्रेम के 
तत्व से बना हुआ है, उसने मुझे भ्रपने साथ हँसने व विचार-विनिभय करने का 

श्र यहाँ तक कि एक साथी के समान अपने ऊपर श्रांक्षेप करने का भी भ्रधि- 
कार प्रदान किया है। नि सन्देह इस बात का कोई प्रइन न था कि मैं उन्हें अपने 
भ्रनुभव वही भ्रौर उसी समय प्रकट करता, न इसकी कोई झ्रावश्यकता ही थी । 
इसके बाद कुछ देर तक कोई न बोला--भौर मैं चकित था कि भागे क्या होने 
वाला है ? परन्तु उन्होने कुछ नही कहा । मैंने उनके नेत्नों की तरफ देखा और 
फिर भ्पनी दृष्टि हटा ली। परन्तु फिर भी वे मौन रहे । न जाने क्यों मैंने एक 
विशेष प्रकार की हरकत की, जिसकी मैं स्वय व्याख्या नही कर सकता । भेरे मुँह 
से बिना सोचे-समझे प्रचानक ही सीधा प्रश्न निकल पडा । मैने उनकी तरफ दृष्टि 
निक्षेप करते हुए कहा---'भाप बाहर कब आ रहे है ?” 

वे मुस्कराए और उत्तर दिया---'मैं नही जानता ।” 

“इससे भ्रापका क्या मतलब है ? झाप प्रवश्य जानते होगे ? ” 

वह हँसे “उस तरह नही, जिस तरह कि तुम जानते हो” उन्होने एकटक 
मेरी तरफ देखते हुए कहा, भौर कुछ क्षण रुककर फिर छकाते हुए कहने लगे-- 
“क्योकि मैं भ्रव मानसिक स्तर पर नही रहता। मैं मन द्वारा निशंय नहीं 
करता ।” 

“परन्तु फिर भी” मैंने जोर दिया--/'आपका यह मतलब कभी नही हो 
सकता कि आप जैसा दिव्य व्यक्तित्व, इस छोटे से कमरे मे भ्रनन्‍्त काल तक बन्द 
पडा रहेगा ? ” 

”परल्ु मैंने तुम्हे कहा है कि मेरे साथ घटनाये पूर्व निश्चित नही है ।” उन्होने 
प्रशान्त स्वर मे कहा | 

“्रभी इतना ही कहना पर्याप्त है कि यदि मै मनुष्यो से मिलता-जुलता रहूँ, 
तो वह कार्य जो मुझे करना है, उसे मैं न कर सकूंगा ।” 

मैं उनका भ्रभिप्राय समझ गया भौर इसलिए भौर अधिक जानने के लिए 
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जोर नही दिया। क्योकि मुझे उनका वह लेख स्मरण हो झ्राया जो कि उन्होने 
मुझे अपने हाल के ३० मई १६४२ के पत्र मे लिखा था इस बात की सफाई 
देते हुए कि उन्होने अ्रपने शिप्यो के पत्रो का उत्तर देना भी क्यो बन्द कर दिया है ” 

“मुझे वैयक्तिक पसन्दगी व रुचि या भ्ररुचि के ग्राधार पर नियम नही बनाना 
पडा हे, परन्तु चूँकि पत्र-व्यवहार मे मेरी शक्ति व समय का बहुत अधिक भ्रश 
खर्च हो जाता है, भ्रौर यदि मैं श्रपने मार्ग को नही बदलता और श्रपने वास्तविक 
का मे नही जुटता, तो उसके बहुत कुछ उपेक्षित व अधूरा रह जाने का भय है । 
इन विश्वसकट के समयो मे, जबकि मुझे हर समय सतक व एकाग्रचित्त रहने 
की आवश्यकता है. भ्रौर जबकि, इसके अतिरिक्त, ्रान्तरिक आध्यात्मिक कार्य 
की मुल्य क्रिया के लिए भी उतनी ही लगन व ध्यानमग्न होने की आवश्यकता है, 
मेरे लिए नियम को छोड देना सम्भव नही है। भौर फिर एक वैयक्तिक साधक के 
लिए भी , उसके हित की दृष्टि से यह भ्रावश्यक है कि यह मुख्य श्राध्यात्मिक कार्य 
पूरा किया जावे, क्योकि इसकी सफलता से ऐसी परिस्थितियाँ पैदा हो जायेगी, 
जिनमे कि उसकी कठिनाइयाँ भी बहुत झ्ासानी से हल हो जायेगी ।” 

मुझे एक दूसरे पत्र का भी स्मरण हो भ्राया। मैने उनसे पूछा था कि किसी 
एक व्यक्ति के लिए भी यह भ्रावश्यक क्यो है कि वह 'भ्रतिमानस के भ्रवतरण' 
जैसी किसी महान्‌ सफलता के लिए प्रयत्न करे | साथ ही मैंने यह भी पूछा था 
कि क्या उस शाक्ति को नीचे लाने के लिए प्रयत्न करना, जिसे स्वय कृष्ण भगवान्‌ 
ने भी क्रियात्मक या सम्भव नही समझा एक सदिर्ध प्रयत्न नही है ” इसके उत्तर 
में उन्होंने १० फरवरी १९३४५ को लिखा था -- 

“मैं किसी वेयक्तिक महत्त्व के लिए श्रतिमानस को नीचे लाने का प्रयत्न नही 
कर रहा हूँ। मानवीय श्रर्थों मे महत्ता व लघुता की मुझे कोई परवाह नही है। मै 
झ्रान्तरिक सत्य, प्रकाश, समता व शान्ति के किसी तत्त्व को पाथिव चेतना मे 
लाने का प्रयत्न कर रहा हूं, मैं उसे ऊपर देखता हुँ भौर जानता हूँ कि वह क्या 
है--मैं इसे हर समय ऊपर से भ्रपनी चेतना पर चमकते हुए अनुभव करता हूँ, 
झ्ौर मैं यह कोणिश कर रहा हूँ कि इसके लिए पूर्ण सत्ता को हर समय प्रपनी 
सहज गक्ति मे रखना सम्भव हो जाय, बजाय इसके कि मनुष्य की प्रकृति अर्ध- 
प्रकाश और सर्घ-अन्धकार मे ही पडी रहे। मेरा विश्वास है कि इस सत्य का 
अवतरख यहाँ पर दिव्य चेतता के विकास का मार्ग है, भ्ौर पाथिव विकास का 
भ्रन्तिम अभिप्राय है। यदि मुझसे कही अधिक महान्‌ पुष्षो को यह दृष्टि प्राप्त 
नही हुई है, या उनके सामने यह लक्ष्य नही है, तो यह इस बात के लिए कोई युरक्ति 
नहीं है कि मैं अपनी सत्येन्द्रिय व सत्य दृष्टि का अनुसरण न करूँ। यदि जिस 
कार्य को कृष्णा ने नहीं किया है, उस कार्य को करने का प्रयत्न करने के लिए 
मानवीय वृद्धि मुझे मूर्ख समभती है तो मुझे उसकी परवाह नही है। इसमे 'क' 
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या 'ख' या अन्य किसी व्यक्ति का कोई प्रइन नही है। यह मेरे भौर ईश्वर के बीच 
एक प्रश्न है--कि क्या यह ईश्वरीय सकलल्‍प है या नही, श्रथवा कम-से-कम इसे' 
भर भ्रधिक सम्भव बनाने के लिए भेजा गया हूँ या नही ? मेरी इस साहसिक 
कल्पना के लिए, यदि सब मनुष्य मुझ पर हँसना चाहे तो हँसने दो, भौर यदि सब 
नरक मेरे ऊपर गिरना चाहे तो गिरने दो--परन्तु मैं श्रपना प्रयत्त तब तक 
जारी रखूँगा जब तक कि मै विजयी नही हो जाता या विनप्ट नही हो जाता । इस 
भावना के साथ मैं भ्रतिमानस की खोज कर रहा हूँ, भ्रपने लिए या दूसरो के 
लिए यश्ञ व सन्‍्मान प्राप्ति के लिए नही ।! 

“मैंने तुम्हे अपने हाल के पत्रो मे यह बात किसी भ्रश तक स्पप्ट कर दी है 
कि मैं किस चीज मे व्यस्त हुँ।” कुछ देर रुकने के बाद उन्होने कहा--'परन्तु 
तुम कल्पना कर सकते हो कि और भी ऐसी श्रनेक प्रकार की बाधाएँ हैं जिनका 
कि मुझे मुकाबला करना है।” 

मैंने आग्रह प्रकट करते हुए कहा--“कृपा करके एक बात मुझे बताइए । 
भापने अनेक बार मुझे पाथिव प्रकृति के प्रतिरोध के बारे मे लिखा है। श्री माता 
जी ने भी कुछ दिन हुए जब मुझे यह कहा था कि भौतिक उथल-पुथल व प्राक- 
स्मिक परिवतन प्राय एक निकटवर्ती नवीन परिवर्तन के सूचक होते है। क्या मैं 


उन्हे ठीक समझा हूँ ?” 
उन्होंने सहमति प्रकट की--/“जिन्हे यौगिक शक्तियों का ज्ञान है वे युग- 
युगान्तर से यही बात कहते चले भ्राये है ।' 


“परन्तु मुझे भ्रापके विचारो मे श्रधिक दिलचस्पी है, भ्रापकी वैयक्तिक 
सम्मति--या अनुभव, यदि झाप चाहे ।” 

(इस सम्बन्ध मे कुछ वर्ष पूर्व १९४७ मे उन्होने मेरे एक पत्र के उत्तर मे, 
जिसमे कि मैंने सार की परिस्थितियों के बारे मे साधारणतया भ्रन्धकारमय 
भविष्य की आशका प्रकट की थी, मुझे लिखा था “यह सब, चाहे कितना भी 
तीत्र क्यो न हो सामयिक घटना है, जिसके लिए वे सब व्यक्ति जो कि विद्वशक्ति 
पैथा ग्रात्मा का ज्ञान रखते हैं, पहले से ही तैयार थे। मै स्वयं पहले से ही यह 
जानता था कि प्रभी भीषणतम हालत भ्रानेवाली है, जो उषा से पूर्व रात्रि के 
अन्धकार के समान है, इसलिए मैं निरुत्साहित नही होता | भ्रन्धकार के पीछे जो 
कुछ तैयार हो रहा है, मैं उप्ते जानता हूँ, भौर उसके आने के प्रथम लक्षणों को 
स्पप्ट देख व भ्रनुभव कर रहा हूँ। जो ईश्वर की खोज करना चाहते है, उन्हे 
मजबूती के साथ खडा होना होगा, भौर भ्रपती खोज मे श्रागे बढते जाना होगा, 
एक समय के बाद श्रन्धकार दूर हो जाएगा, और प्रकाश प्रकट हो जाएगा ।”” 

एक दूसरे पत्र मे---२० अक्टूबर, १९४६--को उन्होने मुझे लिखा था 
_परन्‍्तु जो कुछ हो रहा है उससे मैं हतोत्साह नही हूँ, क्योकि मैं जानता हूँ श्र 
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मैकडो दफ़े मैंने स्व्य इस वात का भ्रनुभव किया है कि उस व्यक्ति के लिए जो 
ईंब्वर का साधन है गहनतम प्रन्धकार के पीछे भगवान्‌ की विजय का प्रकाश 
विद्यमान है।”) उन्होने उत्तर नही दिया "ऐसे श्रन्धकारमय भविष्यवाणी के 
बारे में आपके पास कोई सीधी साक्षी है ? ”” मैने फिर पूछा । 

एक अर्घध॑स्मित उनके अधरो पर खेलने लगी । कुछ क्षण तक वे एकटक मेरी 
तरफ देखते रहे और फिर कहने लगे--./हाँ है ।” 

“इससे क्या मै यह समभ्मूँ कि आखिर आपका अतिमानस वास्तव मे अपने 
कार्य के लिए मजीदा है, भौर वह इतनी प्रतीक्षा के बाद हम मानवीय प्राणियों 
के लिए नीचे आएगा ? ” 

उनको मुसकान ने हास्य का रूप धारण कर लिया | भ्ौर उन्होने #ट उत्तर 
दिया--“हां | परन्तु जब तुम उनसे मिलो, तो उनसे सिर्फ यह कह देना कि यह 
काम उनका नही है।” 

कहूँ है। ब्ि केन्हे 97१ 

वे फिर हँसने लगे--/'उन भ्रादमियो को जिनके बारे मे तुम बात कर रहे। 
प्रथवा उन मनुष्यों को जोकि भ्रतिमानस को अपने मन की कोई कल्पना समझते 
हैं। वे छोग यदि यह नीचे भ्रा जाता है, पर नीचे झाकर उनको पूर्व कल्पित 
भावनाओ्रो व विचारो को पूर्ण नही करता, तो इसे देखकर बडे निराश्ष होगे | 

मैं यह सुनकर हँस पडा--“परन्तु क्या ऐसी कल्पना करनेवाले कोई साधक 


(4 
ह्‌। 


“क्या नही है ? वे मुस्फराये ।“बया तुम्हे स्वयं कुछ ऐसे व्यक्ति नहीं मिल्ले 
हैं, जिन्होने कि श्रपने भ्राप इसे नोचे घसीट लाते का प्रयत्न किया था, भौर जो 
सबसे पहले श्रतिमानस प्राणी बनना चाहते ये परन्तु जिन्हे भयानक परिणाम 
फा शिकार बनना पडा २” यह कहकर वे हंसने लगे, भौर फिर कहने लगे--- 
“मनुष्यों को श्रपनी वर्तमान स्थिति मे प्रतिमानस के कार्य मे दखल देने की झाव- 
श्यकता नहीं है, पर जिस स्थान पर थे है, उसी स्थान पर श्रपता कार्य करने की 
जछरत है, भ्रौर भ्रतिमानस को मेरा कार्य समझकर उन्हे छोड देना चाहिए।” 

(अतिमानस के प्रवतरण के बारे मे मुझे उनका एक म्रौर मजाक याद भरा 
गया कि वह यूरोप के महाद्वीप पर दूसरा युद्ध क्षेत्र कायम करने के जाव्वत वायदे 
के समान सदिग्ध है, जिस पर कि रूसियो के सिवा सभी विव्वास करते थे ) 

हास्य के थमने पर मैंने कहा--“क्या प्राण करे कि झ्रासुरिक शक्तियो पर 
विजय अतिमानस के अ्रवतरण के युग का श्रीगणेश करेगी ? ”” 

“भप्रपने श्राप में नही” उन्होने अपनी दृष्टि परे हटाते हुए कहा--परन्तु 
इसमे अवतरण की सम्भावना के लिए अनुकूल परिस्थितियाँ पैदा हो जायेंगी ।”” 

उनकी वाणी व दृष्टि मे कुछ ऐसा जादू था कि उसने मेरी हृदतन्त्री को 
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हिला दिया । मैंने कुछ देर तक सकोच के बाद एकदम अभ्रचानक ही पूछा, कह नही 
सकता शायद उनके मुख से जवाब सुनने के लालच से ही । मैं केवल इतना ही 
जानता हूँ कि किसी ने मुझे ऐसा करने के लिए भ्रन्दर से मजबूर किया। 
“क्या श्रापका असली काये इस श्रतिमानस शक्ति का आवाहन ही है ? ” 
“हाँ” उन्होने उत्तर दिया--“'मै इसीलिए भ्राया है ।”” 
श्रौर मैं उनके साथ हँस रहा था, तक कर रहा था, उनके विचारों की परीक्षा 
कर रहा था क्योकि उन्होने अपनी अनन्त अनुकम्पा से मुझे भ्रपना पुत्र व मित्र 
कहकर यह प्रधिकार प्रदात किया था। मुझे यह देखकर गीता मे वर्णित भ्र्जुन 
को प्रात्मग्लानि स्मरण हो झायी । (११-४१) 
सख्तेति मत्वा प्रसभ मदुक्त, हे कृष्ण हे मादव हे सखेति । 
झजानता तव महिसान मयेद मया प्रमादात्‌ प्रपायेन वापि ॥ 
पचावहासार्थमसत्कृतोअसि विहार शय्यासन भोजनेषु । 
एकोध्यवाश्णच्युत तत्समक्ष, तत्क्षामये त्वामहमप्रमेयम ॥ 


उनसे विदा होने से पूर्व मैने उन्हे प्रणाम किया, भौर उनसे भ्रनुरोध किया 
कि वे अपनी उत्कृष्ट कविता भ्रहना मे से वह स्थल पढ़कर सुनावे, जहाँ कि 
चपादेवी भ्पने प्रकाश के ज्ञान के पिपासुरो को उत्तर देती है। उन्होने मेरी 
प्रार्थना स्वीकार कर ली और वह सुन्दर अश्ण मुझे लययुक्त स्वर मे गाकर सुनाया। 


परिशिष्ट 


(पाठकों की जानकारी के लिए मै श्री अरविन्द के एक सार्वजलिक तथा 
वाह्मय जीवन के बारे में एक प्रामाशिक सूत्र द्वारा दी गयी मुख्य घटनाग्रों का 
सक्षिप्त विवरण दे रहा हूँ।) 

“श्री अरविन्द का जन्म १५ अगस्त सन्‌ १८०७२ में कलकत्ता दहर में हुआ 
था। १८७६ मे सात वर्ष की ग्रवस्था, वे श्रपने दो बडे भाइयों के साथ शिक्षा 
प्राप्त करने के लिए इग्लैण्ड भेज दिये गये, जहाँ वे चौदह वर्ष तक रहे। पहले- 
पहल मैनचेस्टर में एक इगलिश परिवार के साथ उनका पालन-पोषण हुआ, भौर 
१५८४५ मे वे लन्दन मे सेण्ट पाल के स्कूल मे भर्ती हुए, श्रौर वहाँ से १८६० मे वे 
किंग कालेज की उच्च श्रेणी की स्कालरक्षिप प्राप्त करके कैम्ब्रिज में दाखिल हुए, 
जहाँ उन्होने दो वर्ष तक शिक्षा प्राप्त की । १८६० मे वे इण्डियत सिविल सबविस 
की युली प्रतियोगिता में भी उत्तीर्ण हुए, परच्तु दो वर्ष की श्राजमायश के बाद 
घुडसवारी की परीक्षा मे उपस्थित न हो सके, जिसके कारण उन्हे उस सेवा के 
प्रयोग्ग ठहराया गया । इस समय बड़ौदा नरेश लन्दन' आए हुए थे। अरविन्द 
उनसे मिले, भौर वडौदा की रियासत में उन्हें नौकरी मिल गयी, भौर १८६३ के 
फरवरी मास मे उन्होने इग्लैण्ड से प्रस्थान कर दिया। 

श्री श्ररविन्द ने १८६३ से १६९०६ तक तेरह वर्ष बड़ौदा रियासत की सेवा मे 
व्यतीत किए, पहले भूमिकर विभाग मे और महाराजा के मन्नणतलय विभाग मे, 
प्रौरबाद मे अग्रेजी के उपाध्याय के पद पर, भर अन्त में बडीदा कालेज के 
उपाचार्य के पद पर कार्य किया । उनके यह वर्ष मुख्यत श्ात्म-शिक्षण व साहि- 
त्यिक सेवा के वर्ष थे--क्योंकि उनकी कत्रिताग्रों का श्रधिकाश जोकि बाद में 
पाडिचेरी ने प्रकाशित हुआ, इसी समय में लिखा गया था--औ्रौर उनके भविष्य 
के कार्य की तंयारी का भी यह काल था। इब्लैण्ड में उन्होंने अपने पिता के स्पष्ट 
ग्रादेश के अनुसार केवल पाव्यात्य थिक्षा ही प्राप्त की थी, श्रौर पौरस्य व 
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भारतीय सस्क्ृति से कोई सम्पर्क न रखा था ।* परन्तु बडौद। मे उन्होने भ्रपनी इस 
कमप्ती को दूर कर लिया, सस्क्ृत सीखी व भ्रन्य ग्रनेक भ्राधुनिक भारतीय भाषाग्रो 
का भी ज्ञान प्राप्त किया, और प्राचीन व आधुनिक भारतीय सस्क्ृति के बाह्य 
रूपो व उसकी अआत्मा को अ्रच्छी तरह समझ लिया। इस समय के पिछले कुछ 
वर्षो का अधिक भाग उन्होने छुट्टी मे, भ्रप्रत्यक्ष राजनीतिक कार्यो मे व्यतीत किया, 
क्योकि बडौदा मे उनकी स्थिति उन्हें साव॑जनिक रूप से कार्य करने से' रोकती 
थी। १६०५ में बग-विच्छेद के विरुद्ध प्रान्दोलन ने उन्हे बड़ौदा की सेवा को 
त्याग देने का भ्रवसर प्रदान किया, भ्ौर वे प्रत्यक्ष रूप से राजनीतिक कार्यो मे 
भाग लेने लगे। सन्‌ १६०६ मे उन्होने बडौदा को छोड दिया, भौर कलकत्ता मे 
तवसस्थापित बगाल नेशनल कालेज के भ्राचार्य पद पर नियुक्त हुए । 

“श्री प्रविन्द की राजनीतिक गतिविधि का कार्यकाल १६९०२ से १६१० 
तक भ्राठ वर्ष है। इसमे पहले पाँच साल तक उन्होने पर्दे के पीछे से, अपने 
श्रल्य साधियो के साथ स्वदेशी भ्रान्दोलन (भारतीय सिन फिन आन्दोलन) के 
प्रारम्भ के लिए कार्य किया, जबकि बगाल के आन्दोलन ने राजनीतिक क्षेत्र मे 
उप्त नरमदली सुधारवाद की नीति की भ्रपेक्षा जिसे कि अब तक भारतीय राष्ट्रीय 
काँग्रेस ने अपनाया हुआ था, एक और प्रधिक उम्र व श्रग्रगामी नीति को जन्म 
दिया। सन्‌ १६०६ मे श्री अरविन्द इसी ध्येय को लेकर बगाल प्राये, भौर नयी 
पार्टी मे सम्लिलित हो गये, यह पार्टी काँग्रेस के भ्रन्दर ही एक छोटा-सा भग्रगामी 
दल था जिसके सदस्यो की सख्या भ्रभी बहुत कम थी, व प्रभाव भी मामूली ही 
था। इस दल की राजनीतिक कल्पना एक प्रकार से प्रसहयोग का एक अस्पष्ट 
संदेह था, परतु क्रिया मे यह अ्रभी तक काँग्रेस के वाधिक अधिवेशन पर ' विषय 
निर्धारिणी समिति' के रहस्य के पढे के पीछे कुछ नरम दली नेताभो के साथ कुछ 
प्रभावशुन्य भपटो से भ्रागे न बढा था। श्री श्ररविन्द ने बगाल मे इस दल के 


नम जन्‍म 4० कट 
६ यह कहा जा सकता है कि इग्लैण्ड की शिक्षा ने श्री भ्रविन्द को, प्राचीन, 
भध्यकालीन, व आधुनिक यूरोप की सस्कृति का विस्तृत व पर्याप्त ज्ञान 

दिया था। वे ग्रीक व लैटिन के विलक्षण विद्धान थे । उन्होने अपने बचपन 

मे ही मेनचेस्टर मे फ्रेच भाषा सीख ली थी, ओर जम॑न व इतालवी भाषा 

का भी इतना पर्याप्त ज्ञान कर लिया था कि वे गेटे व दात्ते को उनकी 
मातृभाषाओ्रो मे ही भ्च्छी तरह पढ व समझ सकते थे । (उन्होने कैम्ब्रिज 

मे प्रथम श्रेणी मे ट्राइपोज की डिप्री प्राप्त की, और इण्डिथयन सिविल 


सविस की परीक्षा मे भ्रीक व लैटिन मे पूर्व रिकार्ड को मात करने वाले 
नम्बर प्राप्त किये। ) 
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नेताशो को एक निश्चित व मुकानले के प्रोग्राम के साथ जनता मे झ्रानेव एक 
भारतव्यापी दल का निर्माण करने के लिए आह्वान किया, और लोकप्रिय 
मराठा नेता लोकमान्य बालगगाधर तिलक को दल का सर्वोच्च सेनापति बनाकर 
उनकी सरक्षा मे, काँग्रेस पर शासन करने वाले नरम दली (सुधारवादी व 
लिवरल) सिद्धहस्त राजनीतिज्ञो के घनिक णासन के विरुद्ध श्राक्रमण करने तथा 
देश काँग्रेस पर अपना श्राविपत्य स्थापित करने के लिए प्रेरित किया । गरम दल 
वालो और राष्ट्रीयतावादियो (जिन्हे उनके विरोधी गरम दल वाले कहते थे) 
के बीच जो ऐतिहासिक सधर्प हुआ है, उसका सूत्रपात यही से हुआ था, भ्रौर 
इसने दो साल में ही भारतीय राजनी तिक का सारा रूप ही बदल डाला | नवजात 
राष्ट्रीय दल ने नरम दल के सुदृ रवर्ती साम्राज्यान्तर्गत--स्वशासन की आ्राशा के 
विरुद्ध, जोकि धीरे-धीरे सुधारो की प्रगति द्वारा न मालूम एक या दो शताब्दी 
की किस दूरस्थ तारीख पर क्रियान्वित होगी, श्रपना लक्ष्य स्वराज्य व पूर्ण 
स्वतन्त्रता को घोषित किया । इसने अपने लक्ष्य की प्राप्ति के लिए एक प्रोग्राम 
पेश किया, जोकि भावना में यद्यपि सुक्ष्म विवरण में नही, उस सिन-फिन नीति 
से बहुत-कुछ मिलता-जुलता था, जिसे कुछ वर्ष बाद आयरलेण्डवासियो ने 
अपनाया, और उसके द्वारा अपनी स्वतन्त्रता प्राप्त की। इस नीति का मुख्य 
सिद्धान्त आात्मनिर्भरता व ग्रात्म-सहायता है, इसका लक्ष्य जहाँ एक तरफ राष्ट्र 
की शक्तियों का प्रभावशाली सगठन करना है, वह्दाँ दुसरी तरफ सरकार के साथ 
पूर्ण भ्रसहयोग करना है। प्रग्नेजी व विदेशी वस्तुओ का बहिष्कार, और उनका 
स्थान ग्रहण करने के लिए स्वदेशी उद्योगों को प्रोत्साहन, भ्रग्न जी श्रदालतो का 
वहिप्कार और उनके स्थान पर पचायती सस्थाश्रो का निर्माण, सरकारी कालेजो 
व विध्वविद्यालयो का वहिप्कार श्रौर राष्ट्रीय कालेजों व स्कूलों की स्थापना 
श्रौर नवयुव॒कों की ऐमी समितियों का निर्माण जोकि भ्रावश्यकता पडने पर 
पुलिस व सेना का कार्य कर सकें, यह सब उक्त प्रोग्राम के तात्कालिक श्रग थे । 
श्री प्ररविन्द काँग्रेस पर उक्त दल की सत्ता स्थापित कर यह आशा करते थे कि 
वे काँग्रेस को सगठित राष्ट्रीय कार्य का प्रेरक केन्द्र बना देंगे, राष्ट्र के भ्रन्दर 
एक ग्रनियमित राष्ट्र बना देंगे, जोकि स्वतन्त्रता के लक्ष्य की प्राप्ति तक अपना 
सघपं जारी रखेगा। उन्होने अपने दल को इस बात के लिए प्रेरित किया कि वह्‌ 
नव स्थापित 'ब|देमातरम” देनिक पत्र को जिसके कि वे स्वयं उस समय सम्पादक 
थे, श्रपना प्रमाणित पत्र स्वीकार करे और उसका श्राथिक दायित्व श्रपने ऊपर 
ने। बन्देमातरम्‌” पत्र जिसकी नीति १६०७ में उसके प्रारम्भ से लेकर १६०८ मे 
उसके अ्रचानक श्री भ्ररविन्द के जेल में चले जाने के कारण बन्द होने तक, 
पूर्णतया श्री भ्रविन्द द्वारा ही परिचालित होती थी, उसका प्रचार तत्काल ही 
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प्राय सारे भारतवर्ष मे हो गया था। इसने अपने श्रत्यकालिक परन्तु महत्वपूरों 
जीवन काल में भारतवर्ष की समस्त राजनीतिक विचारधारा को एकदम बदल 
दिया, जिस पर तब से लेकर अभी तक यहाँ तक कि उसके बाद मे होने वाले 
परिवतनों मे भी उसकी छाप मौजूद है। परल्तु इस प्रकार का संघर्ष यद्यपि 
ग्रत्यन्त जोशीला तथा प्रभावकारी था, और भविष्य के लिए भ्रत्यन्त महत्वपूरां 
था, तथापि उस समय यह अ्रधिक देर तक न टिक सका, क्योकि देश श्रभी तक 
ऐसे साहसिक प्रोग्राम के लिए तैयार न था। 

१६०७ मे श्री भ्ररविन्द के विरुद्ध राजद्रोह का मुकदमा चलाया गया, परन्तु 
वे छोड दिए गए। भश्रब तक वे एक सगठनकर्त्ता व लेखक के रूप मे ही काये कर 
रहे थे, परन्तु उपर्युक्त घटना के कारण तथा भ्रन्य नेताशो के जेल मे चले जाने व 
अज्ञातवास ले लेने के कारण उन्हे बगाल के दल के प्रभुख नेता के रूप मे सामने 
ग्राना पडा, और पहली दफे एक वक्ता के रूप मे प्लेटफार्म पर खडा होने के लिए 
बाध्य होता पडा। १६०७ मे सूरत मे होनेवाले राष्ट्रीय सम्मेलन के वे सभापति 
बने, जहाँ दो बराबर की पार्टियों मे जबर्दस्त संघर्ष के बाद काँग्रेस टुकडो मे 
विभक्त हो गयी। १६०८ के मई मास मे वे फिर श्रलीपुर पड्यत्र केस मे पकड़े 
गये, जहाँ उन पर उनके भाई वारीन्द्र के नेतृत्व मे षड़यत्रकारी दल के कार्यो में 
हिस्सा लेने का भ्रभियोग लगाया गया, परन्तु कोई वजनदार साक्षी उनके विरुद्ध 
उपस्थित न की जा सकी, और उस केस से भी वे बेदाग छूट गये । एक वर्ष तक 
प्लीपुर जेल मे बतौर हवालाती कैदी के रूप मे रहकर जब वे १६०९ मे जेल से 
छूटकर भ्राये, तो उन्होने देखा कि उनके दल का संगठन टूट गया है, उसके नेता 
जेल, देशनिकाला, व जानबृभकर भ्रज्ञातवास द्वारा तितर-बितर हो चुके है, भर 
यद्यपि दल की सत्ता अब भी मौजूद है, परन्तु वह सर्वथा मृक, हतोत्साह हो 
चुका है और किसी श्रम-साध्य कार्य के योग्य नही है। लगभग एक वर्ष तक 
उन्होने भ्रकेले ही, राष्टीय दल के एकमात्र अ्रवद्ििष्ट नेता के तौर पर भ्रान्दोलन 
को पुतर्जीवित करने का सिरतोड परिश्रम किया । इस अवसर पर उन्हौने अपने 
प्रयत्त को जारी रखने के लिए एक साप्ताहिक भ्रग्नेजी पत्र 'कमंयोगी' और एक 
बगाली साप्ताहिक पत्र “घर” का सम्पादन प्रारम्भ किया। परन्तु भ्रन्त मे उन्हे 
यह स्वीकार करने के लिए बाध्य होना पडा कि अभी हमारा राष्ट्र उनकी नीति 
वश्नोग्राम को क्रियान्वित करने के लिए पर्याप्त रूप से तैयार नहीं है। एक समय 
उन्होंने ऐसा भी सोचा कि पहले एक श्रनुग्न होमरूल के भान्दोलन हारा या एक 
निष्किय प्रतिरोध के आन्दोलन हारा, जैसा कि महात्मा गाघी ने दक्षिस भ्रफ्रीका 

झ्ान्द उपयुक्त समय नही आया है, भौर उनके भाग्य 
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में उनका नेतृत्व नही लिखा है। इसके भ्रतिरिक्त अलीपुर जेल मे एक वर्ष की 
नजरवन्दी का समय जो उन्होने पूर्णतया योगाभ्यास मे व्यतीत किया था-उससे 
उनका आन्टरिक आध्यात्मिक जीवन उन पर एक ऐकान्तिक तन्‍्मयता के लिए 
जोर डाल रहा था। इसलिए उन्होने कम-से-कम कुछ समय के लिए राजनीतिक 
जीवन से पृथक होने का सकल्प कर लिया ! 

४१६१० के फरवरी मास मे उन्होने चन्द्रनगर मे गुप्त एकान्त निवास का 
आ्राश्रय लिया, और अप्रैल के प्रारम्भ मे फ्रासीसी उपनिवेश पाडिचेरी के लिए 
प्रस्थान किया। इस समय “कर्म योगी” मे अपने हस्तक्षरों से एक लेख प्रकाशित 
करने के कारण उन पर तीसरा मुकदमा और चलाया गया, उनकी श्रनुपस्थिति 
में पत्र के प्रकाशक को दोषी ठहराकर दण्डित किया गया, परन्तु कलकत्ता हाई- 
कोर्ट में श्रपील करने पर वह मुक्त कर दिया गया । श्री अरविन्द ने बगाल को इस 
विचार से छोडा था कि बाद मे और भ्रनुकूल परिस्थितियाँ भ्रा जाने पर वे फिर 
राजनीतिक क्षेत्र मे पदादपंणा करेगे, परन्तु वहुत जल्दी ही उस श्राध्यात्मिक कार्ये 
की विश्ञालता उनके सन्मुख प्रकट हो गयी जिसे कि उन्होने भ्रभी प्रारम्भ किया 
था, और उन्होने देखा कि इसके लिए उनकी पूर्ण बक्तियों का ऐकान्तिक केन्द्री- 
करण प्रावश्यक है। इमलिए भ्रन्तत उन्होने राजनीति से अ्रपना सम्बन्ध-विच्छेद 
कर लिया, और राष्ट्रीय काँग्रेस के सभापतित्व को स्वीकार करने से वार-बार 
इनकार कर दिया, और पूर्ण एकान्त जीवन व्यतीत करने लगे। १६१० से भ्राज 
तक पाडिचेरी मे उनके सम्पूर्ण निवासकाल मे वे आध्यात्मिक कार्य व साधना मे 
ही ग्रधिकाधिक तत्परता से सलग्न हैं । 

“चार वर्ष तक मौन योग की साधना के बाद उन्होने सन्‌ १६१४ मे 'प्राय' 
नामक दार्गनिक मासिक पत्रिका का प्रकाशन प्रारम्भ किया। उनकी वहुत सी 

महत्त्वपूर्ण रचनाये, जोकि उसके बाद पुस्तकाकार भी प्रकाशित हो चुकी है, 
जैसा कि 'ईगोपनिपद्‌' ग्रा “गीता प्रवन्ध' आदि, तथा भ्रन्य अ्रनेक जो अभी तक 
श्रप्रकाधित ही हैं, जैस “दिव्य जीवन', 'योग समन्वय' श्रादि वे सव क्रमश “आये 
में प्रकाणित हो चुकी हैं। ये रचनायें उनके उस गभीरतर श्रान्तरिक ज्ञान का 
दर्शन कराती हैं जोकि उन्हे योग की साधना द्वारा प्राप्त हुआ है। प्रन्य रचनारं 
भारतीय सभ्यता व सम्क्ृति के सार व महत्त्व, वेदो के सत्य भ्र्थं, मानव जाति 
की प्रगति, कविता के विकास व उसका स्वरूप, और मानव जाति की एकत 
संभावना से सम्बन्ध रखती हैं। इस समय उन्होने भ्रपनी वे कविताये श 
प्रकाशित करनी प्रारम्भ कर दी जोकि उन्होने इस्लैंग्ड भ्रौर वडौदा में लिखी थी 
और कुछ थोडी-मी वे कविताये भी थी जो उन्होने अपने राजनीतिक जीवनकार 
में व णड्चिरी-वास के प्रथम वर्षो मे बनायी थी। साढ़े छ वर्ष तक लगाता 


श्री अरविन्द कप 


प्रकाशित होने के वाद सन्‌ १६२१ मे 'ग्रार्य” का प्रकाशन बन्द हो गया। का 

“प्रारम्भ में श्री अरविन्द ने चार या पाँच शिप्यो के साथ ही पाउिचरी में 
एकान्तवास प्रारम्भ किया था। वाद में दिन-प्रतिदिन उनके मार्ग का अनुसरण 
करने वाले श्रधिकाधिक गिष्य श्राने लगे, और उनकी मस्या यहाँ तक बट गयी 
कि उन व्यक्तियों के पथप्रदर्शन व निर्वाह के लिए, जिन्होंने कि उच्च तीवन 
व्यतीत करने के लिए भ्पना सर्व॑स्व॒ त्याग कर दिया है, साधको फ्री एड समिति 
बनानी पडी। श्री श्ररविन्द आश्रम की स्थापना का यही मूल ग्राथार है जोडि 
उसके चारो शोर एक प्रकार से स्वय ही विकसित हो गया है, किसी ने उसका 
निर्माण नही किया है। 

“श्री प्ररविन्द ने १९०५ मे योग साधना का प्रारम्भ किया था। पहले- 
पहल उन्होने उन आ्राध्यत्मिक श्रनुभवों के मारभूत तत्यो का उसमे संग्रह उिया 
जोकि ईव्वरीय मिलन व आध्यात्मिक साक्षात्कार के अब तक भारतवर्ग में प्रच- 
लित भागों द्वारा प्राप्त किये जाते है, श्रौर फिर वे एक ऐसी पुगांतर अनुभूति फ 
खोज मे लगे जिसमे कि सत्ता के दो भ्रन्तिम सिरो का, प्रकृति व अत्मा का 
मिलन व समत्वय होता है। योग के बहुत से मार्ग परात्पर की तरफ, आत्मा की 
तरफ, ले जाने वाले है, और अन्त मे वे जीवन से दूर ले जाते हैं, परननु श्री 
श्रविन्द का मार्ग आत्मा की तरफ इसलिए आरोहरा करता है, कि वह वहां से 
प्राप्त होने वाले लाभो को प्राप्त करके, श्रात्मा के प्रकाण, गक्ति व झ्रानन्द को 
लेकर नीचे जीवन मे पुत श्रवतरित होकर उसे परिवर्तित कर दे। बसतुओं के 
इस दृष्टिकोण के भ्नुसार मनुप्य की भौतिक जीवन में वर्तमान गत्ता, भ्रज्ञान में 
एक जीवन है, जिसका आधार जड व अचेतन (॥70050९॥॥) है, परन्तु उसके 
अन्धकार व अज्ञान से भी ईव्वर की सत्ता व सभावनाये विद्यमान हैं। यह 
उत्ल्न हुआ ससार एक भूल, निरर्थकता व भ्रम नही हे, जिसे कि स्वर्ग व निर्वाण 
की तरफ लौटने वाली भ्ात्मा को फेक देने की प्रावश्यकता है, परन्तु यह श्राध्या- 
त्मिक विकास की रगभूमि है, जिसके द्वारा इस भौतिक जडता में भे वस्तुओं के 
अदर ईइ्वरीय चेतना की कम. भ्रपिव्यक्ति होती है। विकास के ज्रम मे अ्रव 
पहुंच गया है, मन है ? परन्तु यह वह सर्वोच्च 
७ है। हे ऊँचे एक प्तिमानस अथवा 
प्ने स्वभाव से ही ईदवरीय ज्ञा एक स्वय- 
बा बी स्वयं निशञायक प्रकाश व शक्ति का मन एक मंद, बाकि 

ज कर कि 


श्रभिव्यक्त कर रहा है जिसका कि 
भर के महान महापुरुष स्वप्न देखते है। एक महत्तर कप चेतना हि 


शाइवत सत्य चेतना है, जोकि श्र 


